அறிமுகம்‌ 


யோபு மற்றும்‌ பிரசங்கி ஆகிய இரண்டு புத்தகங்களும்‌ எல்லாக்‌ 
காலத்திலும்‌ மாபெரும்‌ இலக்கியப்‌ புத்தகங்களாக உள்ளன. இவை 
இரண்டுமே எபிரெயக்‌ கவிதைப்‌ புத்தகங்களாகவும்‌, வாழ்வின்‌ பிரச்சனை 
களைப்‌ பற்றி உரைப்பவையாகவும்‌ உள்ளன. இவைகள்‌ வாழ்வின்‌ அர்த்தம்‌ 
மற்றும்‌ வாழ்வில்‌ துன்புறுதல்‌ ஆகியவற்றிற்கு அர்த்தத்தை நாடுகின்றன. 

யோபுவின்‌ புத்தகம்‌, எழுதப்பட்ட வற்றிலேயே மாபெரும்‌ நாடகத்து 
வமான கவிதைகள்‌ என்று கல்வியாளர்களால்‌ உணர்ந்தறியப்படுகிறது. 
எபிரெயக்‌ கவிதையானது அளவையையோ அல்லது சொல்லிசை 
வுகளையோ கொண்டிருப்பதில்லை. இதன்‌ அடிப்படை வடிவமைப்பில்‌ 
வார்த்தை அமைவுகளைக்‌ காட்டிலும்‌ சிந்தனை அமைவுகளே முதலிடம்‌ 
பெற்றுள்ளன. இந்தச்‌ சிந்தனை அமைவுகள்‌ தங்களிலேயே மூன்று 
வகையான இணைவுகளில்‌ உள்ளன: ஒருபொருட்‌ பலசொல்வகை, 
நேரெதிர்வகை மற்றும்‌ கருத்துக்‌ கூட்டிணைவு வகை. (1) ஒருபொருட்‌ 
பலசொல்வகை இணைவில்‌ இரண்டாவது வரியானது முதல்‌ வரியை 
மீண்டும்‌ கூறுவதாக உள்ளது, இது ஒரு இணைவு வாக்கியத்தை 
ஏற்படுத்தும்‌. இதற்கு ஒரு உதாரணமானது, யோபு 4:17ல்‌ எலிப்பாஸ்‌ 
என்பவரிடத்தில்‌ ஒரு ஆவி பேசிய வார்த்தைகளில்‌ காணப்படுகிறது: “மனு 
ஷன்‌ தேவனைப்‌ பார்க்கிலும்‌ நீதிமானாயிருப்பானோ? மனுபுத்திரன்‌ 
குன்னை உண்டாக்கினவரைப்பார்க்கிலும்‌ சுத்தமாயிருப்பானோ?? 
(2) நேரெதிர்‌ வகை இணைவில்‌ இரண்டாவது வரியானது முதல்‌ வரியில்‌ 
உள்ள கருத்துக்கு நேர்மாறாக உள்ளது. இதற்கு ஒரு உதாரணமானது 42:5ல்‌ 
தேவனுக்கு யோபுவின்‌ பதிலில்‌ காணப்படுகிறது: “என்‌ காதினால்‌ 
உம்மைக்குறித்துக்‌ கேள்விப்பட்டேன்‌. இப்பொழுதோ என்‌ கண்‌ உம்மைக்‌ 
காண்கிறது.” (3) கருத்துக்‌ கூட்டிணைவு வகையில்‌ இரண்டாவது வரியும்‌ 
சில வேளைகளில்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ வரிகளும்‌, முதல்‌ வரியின்‌ 
சிந்தனையை இன்னும்‌ மேம்படுத்துகின்றன. இதற்கு ஒரு உதாரணம்‌ 
4:19-21ல்‌ எலிப்பாஸின்‌ பேச்சில்‌ காணப்படுகிறது: 


“புழுதியில்‌ அஸ்திபாரம்‌ போட்டு, 

மண்‌ வீடுகளில்‌ வாசம்பண்ணி, 

பொட்டுப்பூச்சியால்‌ அரிக்கப்படுகிறவர்கள்மேல்‌ 

அவர்‌ நம்பிக்கை வைப்பது எப்படி? 

காலைமுதல்‌ மாலைவரைக்கும்‌ மடிந்து, 

கவனிப்பார்‌ ஒருவருமில்லாமல்‌, நித்திய அழிவடை கிறார்கள்‌. 
அவர்களிலிருக்கிற அவர்களுடைய மேன்மை போய்‌ விடுமல்லவோ? 
ஞானமடையாமல்‌ சாடறார்களே என்று சொன்னான்‌. ” 


நமது நோக்கத்திற்காக, யோபு மற்றும்‌ பிரசங்கி ஆகிய புத்தகங்களின்‌ 
செய்தியானது அதன்‌ வடிவமைப்பை விட அதிகம்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்ததாக உள்ளது. மூன்று அல்லது நான்காயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
வாழ்ந்திருந்த மனிதர்கள்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள அதே 
பிரச்சனைகளைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ என்பது நம்மைத்‌ திகைக்கச்‌ செய்கிறது. 
அவர்கள்‌ இந்தப்‌ பிரச்சனைகளினால்‌ பெருந்துன்பம்‌ அடைந்து நம்மைப்‌ 
போலவே தீர்வுகளைக்‌ காணக்‌ தேடினார்கள்‌. அவர்களின்‌ முடிவுகள்‌ 
தேவனுடைய உதவியுடன்‌ பெறப்பட்டதால்‌ அவைகள்‌ விசேஷித்த 
வகையில்‌ நமக்கு உதவிநிறைந்ததாக உள்ளன. அவர்களின்‌ அனுபவங்கள்‌, 
நமது பிரச்சனைகளுக்குத்‌ தேவனின்றி தீர்வுகளை நாடுதல்‌ என்பது 
வீணானது என்று வலியுறுத்துகின்றன. 

மனிதரின்‌ துன்புறுதல்‌ என்ற பிரச்சனையுடன்‌ யோபு போராடினார்‌. 
வாழ்வின்‌ திட்டத்தில்‌ துன்புறுதல்‌ என்பது எவ்வாறு பொருந்துகிறது? 
துன்புறுதலில்‌ இருந்து நாம்‌ பலன்கள்‌ எதையாவது பெறுகின்றோமா? 
மக்களில்‌ சிலர்‌ துன்புறுதலில்‌ தங்களுக்குப்‌ பெரும்பான்மையான பங்கைப்‌ 
பெற்றுக்கொண்டிருப்பது ஏன்‌? குறிப்பாக, ஒரு நல்ல மனிதன்‌ துன்புற 
வேண்டியதாக இருக்க, அதே வேளையில்‌ துன்மார்க்கன்‌ வளம்‌ பெறுவது 
ஏன்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ யோபுவுக்குக்‌ கடினமானதாக 
இருந்தது. (எரே. 12:1-3ல்‌ எரேமியா இதே கேள்வியைக்‌ கேட்டார்‌.) 

வாழ்வில்‌ சந்தோஷத்தைக்‌ கண்டறிவது எவ்வாறு என்ற 
பிரச்சனையினால்‌ சாலொமோன்‌ பற்றிப்‌ பிடிக்கப்பட்டிருந்தார்‌. அவரது 
வாழ்வும்‌ எழுத்துக்களும்‌, வளமையாக இருக்கும்‌ மனிதன்‌ வெளித்‌ 
தோற்றத்தில்‌ காணப்படுகிறதுபோல்‌ அவ்வளவு சந்தோஷமாக இருப்ப 
தில்லை என்பதை விவரிக்கின்றன. சாலொமோன்‌ உடல்‌ நலத்தையும்‌, 
செல்வத்தையும்‌ மற்றும்‌ ஞானத்தையும்‌ பெற்றிருந்தார்‌; ஆயினும்‌ அவர்‌ 
வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைத்‌ தேடிக்கொண்டிருந்தார்‌. 

யோபு மற்றும்‌ பிரசங்கி என்ற புத்தகங்கள்‌ ஆர்வமிக்க ஒரு நேர்மாற்றை 
வடிவமைக்கின்றன. யோபு தமது உடல்‌ நலனும்‌ செல்வமும்‌ தன்னிடத்தில்‌ 
இருந்து எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட, மற்றும்‌ அது ஏன்‌ நடந்தது என்று 
வியப்படைந்த ஒரு நல்ல மனிதராக இருந்தார்‌. பிரசங்கியின்‌ புத்தகத்தில்‌ 
சாலொமோன்‌, உடல்‌ நலனும்‌ செல்வமும்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ மட்டுமே 
ஒரு மனிதன்‌ மகிழ்ச்சியைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டுமென்ற அவசியம்‌ இல்லை 
என்று விவரித்தார்‌. ஒருவர்‌ உடல்‌ நலனும்‌ செல்வமும்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
மற்றும்‌ அது எதை அர்த்தப்படுத்திற்று என்று அறிய விரும்பினார்‌. 
இன்னொருவர்‌ தமது உடல்‌ நலனையும்‌ செல்வத்தையும்‌ இழந்தார்‌, மற்றும்‌ 
அது எதை அர்த்தப்படுத்திற்று என்று அறிய விரும்பினார்‌. 

யோபு மற்றும்‌ சாலொமோன்‌ ஆகியோரின்‌ வரலாறுகள்‌ நம்மை, 
வாழ்க்கையின்‌ இறுக்கமான சிலகாட்சிகளினூடே செல்ல எடுத்துச்‌ சென்று, 
வாழ்க்கை என்றால்‌ என்ன என்று ஆத்தும ஆராய்ச்சிகள்‌ சிலவற்றைச்‌ 
செய்யும்படி கட்டாயப்படுத்துகின்றன. மரணத்தின்போது என்ன 
நடக்கிறது? நாம்‌ மறுபடியும்‌ வாழ்வோமா? நமக்கு நடப்பவைகள்‌ பற்றித்‌ 
தேவன்‌ அக்கறைப்படுகின்றாரா? வளமையை நாம்‌ எவ்விதமாகக்‌ 
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கண்ணோக்க வேண்டும்‌? வேதனையின்‌ நோக்கம்‌ என்ன? 

துன்பம்‌ ஒன்று வரும்போது அதை எவ்வாறு கையாள வேண்டும்‌ என்று, 
யோபு நமக்குப்‌ போதிக்கின்றார்‌. சாலொமோனின்‌ வார்த்தைகள்‌, நமது 
வாழ்வின்‌ பல அம்சங்களை முன்னுரிமைப்‌ படுத்தவும்‌ தக்கவகையிலான 
நோக்கைக்‌ காத்துக்கொள்ளவும்‌ நமக்கு உதவுகின்றன. இவையிரண்டுமே 
ஒரு கஷ்டமான சூழ்நிலை என்னவாக வேண்டும்‌ மற்றும்‌ அது என்னவாகக்‌ 
கூடாது என்று காண்பதற்கு நமக்கு உதவுகின்றன. 
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7 
நீத்தியத்தீற்கான பரீம்சை 


[Bur] 1-35) 


யோபு புத்தகத்தின்‌ காட்சியமைவு ஊத்ஸ்‌ என்ற நாட்டில்‌ 
நடைபெற்றதாக உள்ளது. ஊத்ஸ்‌ என்ற நாடு, பலஸ்தீனம்‌ மற்றும்‌ அரபு 
நாடுகளுக்கிடையில்‌ எல்லையின்‌ மீது இருந்ததாக நம்பப்படுகிறது. 
கலிலேயாக்‌ கடலின்‌ கிழக்கில்‌ உள்ள வளமான பகுதியான ஆரான்‌ 
[Hauran] என்ற இடத்தில்‌ யோபுவின்‌ வீடு இருந்ததாகப்‌ பாரம்பரிய வரலாறு 
குறிப்பிடுகிறது. 

இந்தப்‌ புத்தகத்தை எழுதியது யார்‌ என்று நாம்‌ அறிவதில்லை, ஆனால்‌ 
(இதைப்‌ பற்றிய) பழங்கால கோட்பாடுகள்‌ சிலவற்றை இங்கு குறிப்பிடுவது 
குகுதியாக இருக்கும்‌. சிலர்‌, இந்தப்‌ புத்தகத்தை மோசே எழுதினார்‌ என்ற 
கோட்பாட்டை ஆதரிக்கின்றனர்‌. செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமம்‌, ஒரு 
அடிக்குறிப்பில்‌, பாரம்பரிய வரலாற்றில்‌ இருந்து மேற்கோள்‌ காண்பித்து 
இந்த யோபுவை, ஆதி. 36:33ல்‌ பட்டியல்‌ இடப்பட்டுள்ள ஏதோம்‌ நாட்டின்‌ 
இரண்டாவது அரசரான யோபாப்‌ என்பவர்‌ என்று அடையாளப்‌ 
படுத்துகிறது. இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ள காட்சியமைவும்‌ 
கரப்பட்டுள்ள பெயர்களும்‌ ஏதோமியருடைய தொடக்க காலம்‌ மற்றும்‌ 
அதன்‌ காட்சியமைவு ஆகியவற்றுடன்‌ இணைவு கொண்டுள்ளன. இது 
சரியாக இருந்தது என்றால்‌, யோபு இஸ்ரவேலர்கள்‌ எகிப்தில்‌ இருந்த 
தொடக்க நாட்களில்‌ இருந்திருப்பாரென்று அர்த்தமாகிறது. யோசேப்பு 
தமது தந்தையையும்‌ அவரது குடும்பத்தவரையும்‌ அமைப்பிக்கக்‌ 
காரணமாயிருந்த பஞ்சத்திற்குப்‌ பின்பு, இஸ்ரவேல்‌ எகிப்தில்‌ ஒரு பெரிய 
மக்களினமாக வளரக்‌ தொடங்கிற்று. பலஸ்தனத்தின்‌ தெற்கு மற்றும்‌ 
கிழக்குப்‌ பகுதிகளில்‌, ஏதோமியரும்‌ ஒரு மக்களினமாக வளரத்‌ 
தொடங்கினர்‌. 

யூதப்பாரம்பரியமானது மோசே மீதியான்‌ தேசத்தில்‌ இருக்கையில்‌ 
இந்தப்‌ புத்தகத்தை எழுதினார்‌ என்று குறிப்பிடுகிறது. இதுவும்‌ கூட 
மேற்கூறிய பாரம்பரிய வரலாற்றிற்கு நேர்மாறாக இராமல்‌ 
சாத்தியமானதாகவே உள்ளது. மோசே யோபுவின்‌ உடனடி பின்‌ 
சந்ததியாரிடத்தில்‌ இருந்து இந்த வரலாற்றைக்‌ கற்றிருக்கலாம்‌. மீதியான்‌ 
நாடு ஏதோமின்‌ எல்லையில்‌ இருந்தது, மற்றும்‌ இவ்விரு பகுதிகளிலும்‌ 
இருந்த மக்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ வர்த்தகத்தில்‌ ஈடுபட்டிருந்தனர்‌. 

யோபு என்பவர்‌, வேதாகம சத்தியத்தை விவரிப்பதற்காக 
ஏற்படுத்தப்பட்ட கற்பனைக்‌ கதாபாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ ஒரு 
உண்மையான நபராக இருந்தார்‌ என்று, வேதாகமத்தின்‌ புத்தகங்களை 
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எழுதிய மற்ற எழுத்தாளர்களால்‌ உணர்ந்தறியப்பட்டுள்ளது (எசே. 14:14, 
20; யாக்‌. 5:11). 


யோபுவின்‌ நல்ல வாழ்வு (1:1-5, 8) 
வெகுசில மனிதர்களே யோபுவைப்‌ போல்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்டிருந்‌ 
தனர்‌. 1:1-5ல்‌ அவருக்குக்‌ கிடைத்திருந்த மாபெரும்‌ ஆசீர்வாதங்களில்‌ பல 
பட்டியலிடப்பட்டுள்ளன: 


ஊத்ஸ்‌ தேசத்திலே யோபு என்னும்‌ பேர்‌ கொண்ட ஒரு மனுஷன்‌ 
இருந்தான்‌. அந்த மனுஷன்‌ உத்தமனும்‌ சன்மார்க்கனும்‌, தேவனுக்கு 
பயந்து, பொல்லாப்புக்கு விலகுறெவனுமாயிருந்தான்‌. அவனுக்கு ஏழு 
குமாரரும்‌, மூன்று குமாரத்திகளும்‌ பிறந்தார்கள்‌. அவனுக்கு ஏழாயிரம்‌ 
ஆடுகளும்‌, மூவாயிரம்‌ ஒட்டகங்களும்‌, ஐந்நூறு ஏர்மாடுகளும்‌, 
ஐந்நூறு கழுதைகளுமாகிய மிருகஜீவன்கள்‌ இருந்ததுமன்றி, திரளான 
பணிவிடைக்காரரும்‌ இருந்தார்கள்‌. அதினால்‌ அந்த மனுஷன்‌ 
கிழக்கத்துப்‌ புத்திரர்‌ எல்லாரிலும்‌ பெரியவனாயிருந்தான்‌. அவன்‌ 
குமாரர்‌, அவனவன்‌ தன்‌ தன்‌ நாளிலே தன்கன்‌ வீட்டிலே விருந்து 
செய்து, தங்கள்‌ மூன்று சகோதரிகளையும்‌ தங்களோடே போஜனம்‌ 
பண்ணும்படி அழைப்பார்கள்‌. விருந்துசெய்கிற அவரவருடைய 
நாள்முறை முடிகிறபோது, யோபு: ஒருவேளை என்‌ குமாரர்‌ 
பாவஞ்செய்து, தேவனைத்‌ தங்கள்‌ இருதயத்திலே தூவித்திருப்‌ 
பார்கள்‌ என்று சொல்லி, அவர்களை அழைத்தனுப்பி, பரிசுத்தப்‌ 
படுத்தி, அதிகாலமே எழுந்து, அவர்கள்‌ எல்லாருடைய இலக்கத்தின்‌ 
படியேயும்‌ சர்வாங்க தகனபலிகளைச்‌ செலுத்துவான்‌. இந்தப்‌ 
பிரகாரமாக யோபு அந்நாட்களிலெல்லாம்‌ செய்து வருவான்‌. 


யோபு, தேவனுக்குப்‌ பயந்தவராக, நன்மையை விரும்பி 
பொல்லாப்புக்கு விலகுகிற சன்மார்க்கராக இருந்தார்‌. அவர்‌ பாவம்‌ எதுவும்‌ 
செய்யவில்லை என்ற கருத்தில்‌ அல்ல ஆனால்‌ தேவனுக்கு உண்மை 
உள்ளவராக இருந்தார்‌ என்ற கருத்திலேயே குற்றமற்றவராக இருந்தார்‌ (1:1, 
8). அவர்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய தமது தியானத்திலும்‌ ஆராதனையிலும்‌ 
தொடர்ந்து நிலைத்திருந்தார்‌ (1:5). 

யோபுவின்‌ ஆசீர்வாதங்களில்‌ அவருக்கு இருந்த நல்ல குடும்பமும்‌ 
அடங்கிற்று. அவருக்கு ஏழு மகன்களும்‌ மூன்று மகள்களுமாகப்‌ பத்துப்‌ 
பிள்ளைகள்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ ஒரு நெருக்கமான குடும்பமாக 
இருந்தனர்‌. அவருடைய மகன்கள்‌ “அவரவர்‌ நாளிலே” - அனேகமாக இது 
அவரவர்‌ பிறந்த நாளாக இருக்கலாம்‌ - விருந்து ஒன்றைத்‌ தயாரித்து 
வைபவத்தில்‌ கலந்து கொள்ளும்படித்‌ தங்கள்‌ சகோதரிகளையும்‌ அழைப்பது 
வழக்கமாய்‌ இருந்தது. அவர்கள்‌ குடும்பமாக ஒன்று கூடியிருத்தலை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தனர்‌. ஒரு தந்தைக்குத்‌ தமது குடும்பத்தின்‌ அன்பு 
மற்றும்‌ அருகாமையை விட மாபெரும்‌ ஆசீர்வாதம்‌ வேறெதுவும்‌ 
இருப்பதில்லை. 
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யோபு உலகப்பிரகாரமாக மாபெரும்‌ செல்வம்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அந்த 
நாட்களில்‌, செல்வம்‌ என்பது கடைகள்‌ மற்றும்‌ மந்தைகள்‌ ஆகியவற்றைக்‌ 


கொண்டு அளவிடப்பட்டது. அவர்‌ 7,000 ஆடுகள்‌, 3,000 ஒட்டகங்கள்‌, 500 
ஏர்‌ மாடுகள்‌, 500 பெண்‌ கழுதைகள்‌ மற்றும்‌ திரளான வீட்டு வேலைக்‌ 
காரர்களைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌ நாட்டின்‌ அந்தப்‌ பகுதியில்‌ மிகச்‌ 


செல்வந்தரான மனிதராயிருந்தார்‌. 

நல்ல உடல்‌ நலம்‌ இல்லையென்றால்‌, பூமிக்குரிய மற்ற ஆசீர்வாதங்கள்‌ 
அர்த்தமற்றவைகளாய்‌ இருக்கும்‌, யோபு நல்ல உடல்‌ நலத்தை மகிழ்வுடன்‌ 
அனுபவித்தார்‌. நல்ல உடல்‌ நலம்‌ இல்லையென்றால்‌ செல்வத்தின்‌ மதிப்பு 
குறைந்து விடுகிறது. உடல்‌ நலம்‌ இழப்பு என்பது, நமது செல்வத்தைக்‌ களவு 
செய்துவிடுகிறது அல்லது செல்வத்தை அனுபவித்தலை இயலாததாக்கி 
விடுகிறது. 

யோபுவின்‌ நண்பார்கள்‌ அவரை மதித்தனர்‌. இதுவும்‌ கூட ஒரு சீராட்டப்‌ 
பட்ட ஆசீர்வாதமாகவே இருக்கிறது. உண்மையில்‌ சிலர்‌ தேவனால்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படுதல்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ நண்பர்களால்‌ ஏற்றுக்‌ 


கொள்ளப்படுதல்‌ என்பதை அதிகமாக மதிக்கின்றனர்‌. யோபு தமது 
நண்பர்களின்‌ அங்கீகாரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ தேவனுடைய அங்கீகாரத்தை 
அதிகமாய்ப்‌ பேணியிருப்பினும்‌, அவர்கள்‌ தம்மை மதித்ததை அவர்‌ 
பாராட்டியிருக்க வேண்டும்‌. நம்‌ யாவருக்குமே நமது நண்பர்களின்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளுதலை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அவசியமாக 
உள்ளது. 

எல்லா ஆசீர்வாதங்களுக்கும்‌ மேலாக, யோபு தேவனுடைய அங்க 
காரத்தை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தார்‌: 
தேவனுக்கு பயந்து, பொல்லாப்புக்கு விலகுகிறவனுமாகிய அவனைப்‌ 
போல பூமியில்‌ ஒருவனும்‌ இல்லை” (1:8). நாம்‌ தேவனால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ 
பட்டுள்ளோம்‌ என்று அறிவதைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான ஆசீர்வாதம்‌ வேறு 
எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. எந்த மனிதருக்கும்‌ எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ 
குரப்பட்டுள்ளவற்றிலேயே மாபெரும்‌ பாராட்டு ஒன்றை யோபுவுக்குத்‌ 
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.. உத்தமனும்‌ சன்மார்க்கனும்‌, 


தேவன்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. தேவன்‌ நம்மைப்பற்றி அப்படிப்பட்ட நல்ல 
விஷயங்களைக்‌ கூறும்படியான வாழ்வை வாழுதல்‌ என்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பெரிய இலக்கு வேறு ஏதாவது இருக்றெதா? 


யோபுவுக்குப்‌ பரீட்சை (1:6-2:10) 
சாத்தான்‌ பூமியில்‌ வாழ்ந்து கொண்டும்‌ நன்றாகவும்‌ இருந்தான்‌ மற்றும்‌ 
இருக்கின்றான்‌. தேவனுடைய புத்திரர்கள்‌ கர்த்தருக்கு முன்பாக 
ஒன்றுகூடும்‌ நாள்‌ வந்தபோது, சாத்தானும்‌ அங்கே இருந்தான்‌. 
இவ்விஷயத்தில்‌ தேவனுடைய புத்திரர்கள்‌ என்பவர்கள்‌ தூதர்கள்‌ என்றே 


வழக்கமாக நினைக்கப்படுகின்றனர்‌. சாத்தானுடைய வல்லமை பற்றி 
இவ்விடத்தில்‌ ஆழ்ந்தறிவுள்ள ஒரு பாடம்‌ உதிக்கிறது. அவன்‌ பரலோகத்தில்‌ 
தேவனுடைய புத்திரர்கள்‌ கூடும்‌ கூட்டத்தில்‌இருக்க முடியும்‌ என்றால்‌, 
இங்கு பூமியில்‌ தேவனுடைய மக்கள்‌ கூடுகின்ற சபைக்குழுமங்களில்‌, அவன்‌ 
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தனது வழியின்படிக்‌ கிரியை செய்ய உட்புகுதலைக்‌ காண்பதில்‌ நாம்‌ 
வியப்படைய அவசியம்‌ இல்லை. அவன்‌, “பூமியெங்கும்‌ உலாவி, அதில்‌ 
சுற்றித்திரிந்து” கொண்டி ருந்தான்‌ (1:7) என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 

தேவனும்‌ சாத்தானும்‌ அந்தப்‌ பரலோகக்‌ கூட்டம்‌ பற்றியல்ல ஆனால்‌ 
பூமியில்‌ இருந்த ஒருவரைப்‌ பற்றியே பேசினார்கள்‌. ஆகாம்‌ ஏவாள்‌ 
தொடங்கி தேவனுடைய படைப்பை அவரை விட்டுப்‌ புறம்பே இழுத்து 
ஆதாயப்படுத்தும்படி சாத்தான்‌ தன்னால்‌ இயன்ற யாவற்றையும்‌ 
செய்திருந்தான்‌ (ஆதி.3); ஆனால்‌ அவன்‌ யோபுவைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து புறம்பே எடுத்திருந்ததில்லை. 

சாத்தானிடம்‌ தேவன்‌, “என்‌ தாசனாகிய யோபுவின்மேல்‌ கவனம்‌ 


வைத்தாயோ?” என்று கேட்டார்‌ (1:8). சாத்தான்‌ யோபுவைக்‌ 
கவனித்திருந்தான்‌. அவன்‌ பிற்பாடு யோபுவின்‌ நண்பர்கள்‌ கேட்டதுபோல்‌, 
யோபுவின்‌ நன்மைத்தனத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கேள்வி எழுப்பவில்லை. அதற்குப்‌ 
பதிலாக சாத்தான்‌, விஷயத்தின்‌ மையப்பகுதிக்கு நேரடியாகச்‌ சென்றான்‌. 
அவன்‌ யோபுவின்‌ நோக்கத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கேள்வி எழுப்பினான்‌. அவன்‌, 
தேவன்‌ யோபுவை அசீர்வதித்திருந்ததுபோல்‌ எவரொருவரையும்‌ 
ஆசீர்வதித்திருந்தால்‌, ஆசீர்வதிக்கப்பட்ட அந்த நபர்‌ யாராயிருப்பினும்‌ 
தேவனுக்கு உண்மையுள்ளவராய்‌ இருப்பார்‌ என்று நம்பினான்‌. அவன்‌, 
யோபு தேவனை சேவிப்பதில்‌ சுயநலமான நோக்கம்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
என்று குற்றம்‌ சாட்டினான்‌: 


யோபு விருதாவாகவா தேவனுக்குப்‌ பயந்து நடக்கிறான்‌? நீர்‌ 
அவனையும்‌ அவன்‌ வீட்டையும்‌ அவனுக்கு உண்டான 
எல்லாவற்றையும்‌ சுற்றி வேலியடைக்கவில்லையோ? அவன்‌ கைகளின்‌ 
கிரியையை ஆசீர்வதித்தீர்‌. அவனுடைய சம்பத்து தேசத்தில்‌ 
பெருகிற்று. ஆனாலும்‌ உம்முடைய கையை நீட்டி அவனுக்கு 
உண்டானவையெல்லாம்‌ தொடுவீரானால்‌, அப்பொழுது அவன்‌ 
உமது முகத்துக்கு எதிரே உம்மைக்‌ தூஷிக்கானோ பாரும்‌ (1:9-11). 


யோபு தேவனைப்‌ பற்றிய எதைக்குறித்தும்‌ கவலைப்படவில்லை, ஆனால்‌ 
தேவன்‌ தமக்குக்‌ கொடுத்தவற்றை விரும்பியதாலேயே அவர்‌ நல்லவராய்‌ 
இருந்தார்‌ என்று சாத்தான்‌ மறைமுகமாக உணர்த்தினான்‌. தேவன்‌ 
யோபுவை ஆசீர்வதிப்பதை நிறுத்திக்‌ கொள்வாரென்றால்‌, யோபு தேவனை 
அன்புகூருவதை நிறுத்திக்‌ கொள்வார்‌ என்று அவன்‌ கருத்துக்‌ தெரிவித்தான்‌. 
சாத்தானின்‌ உரிமை கோருதல்களை அவன்‌ பரீட்சித்துப்‌ பார்ப்பதற்குத்‌ 
தேவன்‌ அனுமதித்தார்‌. “இதோ, அவனுக்கு உண்டானவையெல்லாம்‌ உன்‌ 
கையிலிருக்கிறது. அவன்‌ மேல்‌ மாத்திரம்‌ உன்‌ கையை நீட்டாதே” (1:12). 
இவ்விடத்தில்‌, சாத்தானைப்‌ பற்றியும்‌ சோதனையைப்‌ பற்றியும்‌ ஆழ்ந்த 
அர்த்தமுள்ள சில பாடங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியும்‌. முதலாவது, 
யோபுவைப்‌ போல ஒரு நல்ல மனிதர்‌ சாத்தானிடமிருந்து தப்பிக்கவில்லை 
என்றால்‌ நாமும்‌ தப்பிப்பதில்லை. இரண்டாவது, தேவன்‌ யோபுவைச்‌ 
சாத்தானுடைய வல்லமையினால்‌ (குறிப்பிட்ட அளவு வரைக்கும்‌) 
சோதிக்கப்பட அனுமதித்தார்‌ என்றால்‌ மற்றும்‌ பேதுரு சாத்தானுடைய 
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சுளகினூடே தூற்றப்படும்படி அனுமதித்தார்‌ (லூக்‌. 22:31, 32) என்றால்‌, 
நாமும்கூட அவனது (சாத்தானின்‌) சோதனைகளுக்குக்‌ &மாவதை 
எதிர்பார்க்க முடியும்‌. மூன்றாவது, சாத்தானுடைய வல்லமைக்குத்‌ தேவன்‌ 
ஒரு எல்லையை அமைத்துள்ளார்‌. அவர்‌ அவனை, யோபுவின்‌ பூமிக்குரிய 
ஆசீர்வாதங்களை எடுத்துப்போட அனுமதித்தார்‌, ஆனால்‌ (இவ்வேளையில்‌) 
யோபுவின்‌ உடலைக்‌ துன்புறுத்த அனுமதியாதிருந்தார்‌. யோபுவினால்‌ 
நிலைநிற்கக்‌ கூடிய திறனுக்கு அப்பால்‌ அவரைச்‌ சோதிப்பதற்குச்‌ 
சாத்தானைத்‌ தேவன்‌ அனுமதியாதிருந்தார்‌. நாம்‌ யாவரும்‌ 
சோதிக்கப்படுவோம்‌, ஆனால்‌ “தேவன்‌ உண்மையுள்ளவராயிருக்கிறார்‌. 
உங்கள்‌ திராணிக்கு மேலாக நீங்கள்‌ சோதிக்கப்படுகிறதற்கு அவா்‌ 
இடங்கொடாமல்‌, சோதனையைத்‌ தாங்கத்தக்கதாக, சோதனையோடுகூட 


அதற்குத்‌ தப்பிக்கொள்ளும்படியான போக்கையும்‌ உண்டாக்குவார்‌” 
(1 கொரி. 10:13). 

சாத்தானுக்குத்‌ தெய்வீக அனுமதி தரப்பட்டது, ஆனால்‌ அவன்‌ 
தெய்வீக வரையறைக்குள்ளாகவும்‌ வைக்கப்பட்டான்‌. தேவன்தாம்‌ 


சாத்தானைக்‌ கட்டுப்படுத்தக்கூடிய ஒரே வல்லமையைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌. 
நாம்‌, “ஏன்‌? யோபுவைக்‌ கடுமையாகச்‌ சோதிக்கும்படி சாத்தானை அனு 
மதித்ததில்‌ என்ன நன்மை இருந்தது?” என்று கேட்கலாம்‌. இந்தக்‌ 
கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தல்‌ என்பதே இந்தப்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌ உள்ள 
நோக்கமாகும்‌. இந்தப்‌ பாடத்திற்குள்‌ நாம்‌ தொடர்ந்து செல்லும்போது 
பதில்கள்‌ விரியும்‌. தேவன்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌. அவர்‌ தாம்‌ 
செய்கிறது இன்னதென்று அறிகின்றார்‌. அவரது செயல்‌ நியாயப்படுத்தக்‌ 
கூடியவைகளாய்‌ இருக்கின்றன, ஏனென்றால்‌ யோபுவும்‌ அவரது 
உடைமைகள்‌ யாவும்‌ தேவனுடையவைகளாய்‌ இருந்தன (சங்‌. 24:1; 
50:10-12; யாத்‌. 19:5; ஆகாய்‌ 2:8; எசே. 18:4). இதை யோபு உணர்ந்து 
அறிந்திருந்தார்‌. அவர்‌, “நிர்வாணியாய்‌ என்‌ தாயின்‌ கர்ப்பத்திலிருந்து 
வந்தேன்‌. நிர்வாணியாய்‌ அவ்விடத்திற்குத்‌ திரும்புவேன்‌. கர்த்தர்‌ 
கொடுத்தார்‌, கர்த்தர்‌ எடுத்தார்‌. கர்த்தருடைய நாமத்துக்கு ஸ்தோத்திரம்‌” 
என்று கூறினார்‌ (1:21). 

யோபுவினிடத்தில்‌ இருந்து சாத்தான்‌ எடுத்துக்‌ கொண்ட 


ஆசீர்வாதங்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌: அவரது ஏர்மாடுகள்‌, கழுதைகள்‌, அவரது 
ஆடுகள்‌, அவரது ஒட்டகங்கள்‌, அவரது வேலைக்காரர்களில்‌ ஏறக்குறைய 
யாவரும்‌, மற்றும்‌ அவரது பிள்ளைகள்‌ (1:13-22). அதிகாரம்‌ 1ல்‌ பட்டியல்‌ 
இடப்பட்டிருந்தவற்றில்‌ இருந்து இரண்டு ஆசீர்வாதங்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ 
இருந்து எடுக்கப்பட முடியாதவைகளாக இருந்தன. சாத்தான்‌ யோபுவின்‌ 
நீதியான தன்மையையோ அல்லது அவருக்குத்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து 
கிடைத்திருந்த அங்கோரத்தையோ எடுக்க முடியாதிருந்தான்‌. அவைகளே 
யோபுவிடமிருந்து சாத்தான்‌ (பறிப்பதற்கு) மிகவும்‌ விரும்பிய 
ஆசீர்வாதங்களாக இருந்தன. நமது குடும்பங்கள்‌ எவ்வளவு நல்லவைகளாக 
உள்ளன என்பது பற்றியோ, நமது உலகப்பொருள்‌ எவ்வளவு பெரிதாக 
உள்ளது என்பது பற்றியோ அல்லது நாம்‌ எவ்வளவு நண்பர்களைக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றோம்‌ என்பது பற்றியோ சாத்தான்‌ அக்கறை 
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கொள்வதில்லை. நாம்‌ தேவனை அன்புகூருகின்றோம்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ 
நம்மீது அன்புகூருகின்றார்‌ என்பதைத்தான்‌ அவன்‌ உண்மையிலேயே 
வெறுக்கின்றான்‌. 

யோபுவின்‌ உலகப்பிரகாரமான செல்வத்தை எடுத்துப்போடுவதினால்‌, 
அவர்‌ தேவன்‌ மீது கொண்ட அன்பைப்‌ பலவீனப்படுத்தலாம்‌ என்று 
சாத்தான்‌ நினைத்தான்‌. அவன்‌, துன்பநிகழ்வைக்‌ கூறுவதற்கு ஒவ்வொரு 
நிகழ்விலும்‌ ஒரே ஒரு வேலைக்காரன்‌ தப்பியிருந்தது தவிர, அவரது 
வேலக்காரர்களுடன்‌ அவரது ஏர்மாடுகள்‌, கழுதைகள்‌, ஆடுகள்‌ மற்றும்‌ 
ஓட்ட கங்கள்‌ ஆகியவற்றை அழித்தான்‌. பின்பு சாத்தான்‌ யோபுவின்‌ 
குடும்பத்தை அடித்தான்‌. 

இரண்டாவது பெரிய சோதனை, முதலாவதற்குப்‌ பின்பு உடனடியாக 
வந்தது (2:1-10). தேவனும்‌ சாத்தானும்‌ மீண்டும்‌ பேசினர்‌. தேவன்‌ தமக்கு 
உண்மையாயிருந்த ஊழியக்காரரான, பாவம்‌ செய்திருக்காத அல்லது 
தேவனைக்‌ குற்றப்படுத்தியிருக்காத யோபுவைப்‌ பற்றிச்‌ சாத்தானிடத்தில்‌ 
நினைவூட்டினார்‌. யோபு முதலாவது சோதனையில்‌ வெற்றி பெற்றிருந்தார்‌. 
அவரால்‌ இரண்டாவது சோதனையில்‌ வெற்றிபெற முடிந்ததா? 

அடுத்ததாகச்‌ சாத்தான்‌ யோபுவின்‌ நல்ல உடல்‌ நலத்தைத்‌ தாக்கினான்‌. 
யோபுவின்‌ நாட்களில்‌, நல்ல உடல்நலம்‌ என்பது தேவனுடைய அங்கீ 
காரத்தின்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்தல்‌ என்பதாக உணர்ந்தறியப்பட்டது. நல்ல 
மனிதரும்கூட, தாம்‌ தேவனால்‌ அங்கீகரிக்கப்பட்டுள்ளதாக நம்பா 
இருந்தால்‌ உடல்நலனை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அவருக்குச்‌ 
சிரமமாகவே இருக்கும்‌. 

சாத்தான்‌ சுலபத்தில்‌ விட்டுக்கொடுத்து விடுவதில்லை. அவன்‌, 
“அனாலும்‌ நீர்‌ உம்முடைய கையை நீட்டி, அவன்‌ எலும்பையும்‌ அவன்‌ 
மாம்சத்தையும்‌ தொடுவீரானால்‌, அப்பொழுது அவன்‌ உமது முகத்துக்கு 
எதிரே உம்மைச்‌ தூஷிக்கானோ பாரும்‌ என்றான்‌” (2:5). சாத்தான்‌ தனது 
எல்லைகள்‌ விரிவாக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று விரும்பினான்‌. தேவன்‌, 
“இதோ, அவன்‌ உன்‌ கையிலிருக்கிறான்‌: ஆகிலும்‌ அவன்‌ பிராணனை 
மாத்திரம்‌ தப்பவிடு” என்றார்‌ (2:9. 

யோபுவின்‌ துன்பம்‌ அதிகமாயிற்று. சாத்தான்‌, அவரது உச்சந்தலை 
தொடங்கி உள்ளங்கால்‌ வரை கொடிய பருக்களால்‌ வாதித்தான்‌. அவர்‌ ஒரு 
ஓட்டை எடுத்துத்‌ தம்மைச்‌ சுரண்டிக்கொண்டு சாம்பலில்‌ உட்கார்ந்தார்‌. 
அவரது மனைவி அவருக்கு எதிராகத்‌ திரும்பினாள்‌. அவர்‌ அந்த நிலையில்‌ 
வாழ்வதற்கு பதிலாக, தேவனைத்‌ தூஷித்து ஜீவனை விடும்படி அவரை 
இணங்கச்‌ செய்வதற்கு அவள்‌ முயற்சித்தாள்‌. அப்படிப்பட்ட மதியீனமான 
பேச்சிற்காக யோபு தமது மனைவியைக்‌ திட்டினார்‌ மற்றும்‌, தேவன்‌ 
குங்களுக்கு எப்போதுமே நன்மையான காலங்களை மாத்திரம்‌ கொடுப்பார்‌ 
என்றும்‌ அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ துன்பத்தை அனுமதிக்கக்கூடாது என்றும்‌ 
எதிர்ப்பார்ப்பது சுயநலமானதாயிருக்கும்‌ என்று அவர்‌ மறைமுகமாய்க்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. இனிமையுடன்‌ கசப்பும்‌ வருகிறது என்பதை யோபு 
அறிந்தார்‌. அவர்‌ அதைப்‌ பேணவில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ அதை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்‌. 
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யோபுவின்‌ கேள்வி 
(2:11-3:26) 


யோபுவைச்‌ சந்தித்து ஆறுதல்‌ கூறுவதற்காக அவரது நண்பர்களில்‌ 
மூன்றுபேர்‌ வந்தனர்‌ (2:11-13). எலிப்பாஸ்‌, பில்தாத்‌ மற்றும்‌ சோப்பார்‌ 
ஆகியோர்‌ தூரத்தில்‌ இருந்து யோபுவைக்‌ கண்டபோது, அவரை அவர்கள்‌ 
அடையாளம்‌ காணக்கூட முடியவில்லை. அவர்கள்‌ அவருடன்‌ துக்கித்து, 
ஏழுநாட்களாக ஒரு வார்த்தையும்‌ பேசாது அவருடன்‌ உட்கார்ந்திருந்தனர்‌, 
ஏனெனில்‌ யோபுவின்‌ துக்கம்‌ மகாபெரியதாக இருந்தது என்பதை அவர்கள்‌ 
காணமுடிந்தது. 

யோபு, தாம்‌ பிறந்த நாளை சபித்தார்‌ (3:1-10). அவர்‌ உயிர்வாழ்வதில்‌ 


மகிழ்ச்சி கொண்டிராத அளவுக்கு அவரது துக்கம்‌ மிகவும்‌ பெரியதாக 
இருந்தது. அப்படிப்பட்ட பரிதபிக்கப்படத்தக்க வகையில்‌ உயிர்‌ 
வாழ்தலுக்கான காரணத்தை அவரால்‌ காண இயலாதிருந்தது. அவர்‌, தாம்‌ 
ஏன்‌ பிறக்கும்போதே இறந்திருக்கவில்லை என்று வியப்படைந்தார்‌ 
(3:11-19). அவர்‌, உயிர்வாழ்ந்து இப்படிப்பட்ட துன்பத்தை அனு 
பவிப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ பிறப்பிலேயே இறந்திருந்தால்‌ நலமாய்‌ இருந்‌ 
திருக்கும்‌ என்று நினைத்தார்‌. மரணத்தில்‌ அவர்‌ குறைந்தபட்சம்‌ இளைப்‌ 
பாறுதலிலாவது இருப்பார்‌. மரணத்தில்‌, “துன்மார்க்கருடைய தொந்தரவு 
அங்கே ஓய்ந்திருக்கிறது. பெலனற்று விடாய்த்துப்போனவர்கள்‌ அங்கே 
இளைப்பாறுறொர்கள்‌. கட்டுண்டிருந்தவர்கள்‌ அங்கே ஏகமாக அமைந்தி 
ருக்கிறார்கள்‌. ஒடுக்குகிறவனுடையசத்தம்‌ அங்கே கேட்கப்படுகிறதில்லை” 
என்று அவர்‌ நம்பினார்‌ (3:17, 18). அந்தக்‌ கணத்தில்‌ யோபுவுக்கு, மரணத்தில்‌ 
இளைப்பாறுதல்‌ என்பது தமது வாழ்வில்‌ வேதனை, தனிமை மற்றும்‌ 
துன்பம்‌ ஆகியவற்றில்‌ உபத்திரவப்படுவதைவிட அதிகம்‌ விரும்பத்தக்க 
தாயிருந்தது. அவர்‌ புதைத்து வைக்கப்பட்ட செல்வத்தைத்‌ தேடுகின்ற ஒரு 
நபர்போல்‌ மரணத்தை விரும்பித்‌ தேடினார்‌. 

அவர்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு பரிதாபமான நிலையை எதிர்கொள்ளும்‌ 
படிக்கு ஒரு மனிதனைத்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ அனுமதிக்க வேண்டும்‌ என்று 
வியப்படைந்தார்‌. இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ நாம்‌ அதிகம்‌ ஈடுபாடு கொள்ளும்‌ 
போது, நமது சொந்தக்‌ கேள்விகளும்‌ இதில்‌ கூட்டிக்கொள்ளப்படுகின்றன. 
அவரது பிள்ளைகள்‌ ஏன்‌ சாக வேண்டும்‌? அவரது வேலைக்காரர்கள்‌ ஏன்‌ 
சாக வேண்டும்‌? 

யோபு தமது குடும்பத்தின்மீது துன்பம்‌ விழக்கூடும்‌ என்று எப்போதுமே 
அறிந்திருப்பினும்‌, இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ நடக்கும்படிக்குக்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ அனு 
மதித்தார்‌ என்பதை அவரால்‌ புரிந்து கொள்ள இயலவில்லை. “நான்‌ பயந்த 
காரியம்‌ எனக்கு நேரிட்டது. நான்‌ அஞ்சினது எனக்கு வந்தது. எனக்கு 
சுகமுமில்லை, இளைப்பாறுகலுமில்லை, அமைதலுமில்லை. எனக்குத்‌ 


குத்தளிப்பே நேரிட்டது” (9:25, 26). அவர்‌ தமது காவலை ஒருக்காலும்‌ 
விட்டுவிட்டிருந்ததில்லை, தேவனை ஆராதிப்பதை ஒருக்காலும்‌ நிறுத்தி 
யிருந்ததில்லை, தேவனுக்கான தமது ஒப்புக்கொடுத்தலில்‌ ஒருக்காலும்‌ 
குறைவுபட்டிருந்ததில்லை. அவ்வாறு செய்தால்‌, இப்போது நடந்துள்ள 
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தைப்போல்‌ ஏதாவது நடக்கும்‌ என்று அவர்‌ பயந்திருந்தார்‌. ஆயினும்‌ அது 
எப்படியோ நடந்தது. ஏன்‌? 

இதேபோன்ற சூழ்நிலைகள்‌ நம்மை எதிர்கொண்டு, “ஏன்‌?” என்று 
கேட்கும்படி நம்மைத்‌ தூண்டுகின்றன. பதில்கள்‌ கண்டறியப்படுவதற்குக்‌ 
கடினமானவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. வாழ்க்கையை நாம்‌ தேவனுடைய 
சாதகநிலைக்‌ கருத்தில்‌ இருந்து காண்பதில்லை. அவரது வழிகள்‌ நம்முடைய 
வழிகளாய்‌ இருப்பதில்லை. காலப்போக்கில்‌, யோபு தேவனை மாறுபட்ட 
ஒரு வெளிச்சத்தில்‌ காணவந்தார்‌. அவர்‌ தமது துன்புறுதலை அதிகம்‌ 
தயாராக ஏற்றுக்கொள்ள முடிந்தது. 


முடிவுரை 

தேவன்‌ நம்மை இந்த பூமியில்‌ என்றென்றும்‌ வாழ்வதற்காகப்‌ 

படைக்கவில்லை. அவர்‌ நமக்காகப்‌ பரலோகத்தில்‌ மேன்மையான இடம்‌ 

ஒன்றைத்‌ திட்டமிட்டு அமைத்துள்ளார்‌. இங்குள்ள வாழ்வு என்பது, 

அங்குள்ள வாழ்விற்கு நம்மைத்‌ தயார்‌ செய்வதற்கான ஒரு 
சோதனைக்களமாகவே இருக்கிறது. 


என்‌ சகோதரரே, நீங்கள்‌ பலவிதமான சோதனைகளில்‌ 
அகப்படும்போது, உங்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ பரீட்சையானது 
பொறுமையை உண்டாக்குமென்று அறிந்து, அதை மிகுந்த 
சந்தோஷமாக எண்ணுங்கள்‌. நீங்கள்‌ ஒன்றிலும்‌ குறைவுள்ளவர்‌ 
களாயிராமல்‌, பூரணராயும்‌ நிறைவுள்ளவர்களாயும்‌ இருக்கும்படி, 
பொறுமையானது பூரண கிரியை செய்யக்கடவது (யாக்‌. 1:2-4). 
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நாம்‌ ஏன்‌ தவனை 
டீசவிக்கன்‌£றாம்‌? 


[Burl] 4-12) 


நமது சிரமங்கள்‌ என்பவை பாவத்திற்குத்‌ தண்டனையாக 
இருக்கின்றனவா? யோபு தேவனுக்கு உண்மையுள்ளவராய்‌ இருக்கத்‌ 
குவறியதுதான்‌ யோபுவின்‌ சிரமங்களுக்குக்‌ காரணமாயிற்றென்று 
யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களும்‌ நம்பினர்‌. யோபு அனுபவித்துக்கொண் 
டிருந்தது போன்ற துன்பமானது, அன்புகூருகின்ற மற்றும்‌ பரிசுத்தமான ஒரு 
தேவனுக்கு ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்ட வாழ்வுடன்‌ சீர்பொருந்தியிருப்‌ 
பதில்லை என்று அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌. யோபு தேவனுக்கு முழுமையும்‌ 
உண்மையுள்ளவராக இருந்திருந்தால்‌, தேவன்‌ யோபுவின்‌ மீது இப்படிப்‌ 
பட்ட சிரமத்தை அனுமதித்திருக்க மாட்டார்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்பினர்‌. 


யோபுவின்‌ “நண்பர்களுடைய” ஆலோசனை 


எலிப்பாஸின்‌ புத்திமதியும்‌ யோபுவின்‌ பதிலும்‌ (4-7) 

மற்றவர்கள்‌ சிரமத்தில்‌ இருந்தபோது தாம்‌ கொடுத்திருந்த அதே 
அறிவுரையை யோபு பின்பற்றக்‌ கூடாதிருந்தபடி யால்‌ எலிப்பாஸ்‌ அவரைக்‌ 
கடிந்து கொண்டார்‌ (4:3-6). பின்பு அவர்‌ யோபுவினிடத்தில்‌ 
“குற்றமில்லாமல்‌ அழிந்தவன்‌ உண்டோ? சன்மார்க்கர்‌ அதம்‌ பண்ணப்‌ 
பட்டது எப்போ? இதை நினைத்துப்‌ பாரும்‌” (4:7) “நான்‌ கண்டிருக்கிறபடி, 
அநியாயத்தை உழுது, தீவினையை விதைத்தவர்கள்‌, அதையே 
அறுக்கிறார்கள்‌” (4:8) என்றார்‌. 

இவ்விஷயங்கள்‌ நடைபெற்றிருந்தது ஏன்‌ என்று யோபு இன்னமும்‌ 
புரிந்து கொள்ளவில்லை, ஏனெனில்‌ அவர்‌, எலிப்பாஸ்‌ விவரித்திருந்த 
வாழ்வை தாம்‌ வாழ்ந்திருந்ததாக நினைக்கவில்லை. அதிகாரங்கள்‌ 6 மற்றும்‌ 
7ல்‌ அவர்‌ இன்னமும்‌ இறந்துபோகவே விரும்பினார்‌. எலிப்பாஸ்‌ 
புரிந்துகொண்டார்‌ என்றும்கூட அவர்‌ நினைக்கவில்லை (6:15). அவர்‌ தமது 
நண்பர்களிடத்தில்‌ தாம்‌ புரிந்துகொள்ள உதவும்படிக்‌ கெஞ்சினார்‌. அவர்‌ 
காம்‌ தவறு ஏதேனும்‌ கொண்டிருந்தால்‌, அப்படி தவறு செய்தது எதில்‌ என்று 
காண்பிக்கும்படி தமது நண்பர்களுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌ (6:24). 
வார்த்தைகள்‌ எதையும்‌ நிறைவேற்றவில்லை. யோபுவின்‌ நண்பார்கள்‌ அவரது 
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துன்பங்களை விடுவிக்கவோ அல்லது அவரது வேதனையைக்‌ குறைக்கவோ 
முடியாது தவறியிருந்தனர்‌. அவர்‌ சொப்பனங்களால்‌ தம்மைப்‌ 
பயமுறுத்துவதற்கு செய்யப்பட்ட எலிப்பாஸின்‌ முயற்சியை திருப்பித்‌ 
தாக்கினார்‌ (7:14). எலிப்பாஸ்‌ தம்மிடத்தில்‌ ஒரு ஆவி, “மனுஷன்‌ 
தேவனைப்பார்க்கிலும்‌ நீதிமானாயிருப்பானோ? மனுபுத்திரன்‌ தன்னை 
உண்டாக்கினவரைப்பார்க்கிலும்‌ சுத்தமாயிருப்பானோ?” என்று கூறிய 
பயமுறுத்தும்‌ கனவு ஒன்றைக்‌ கூறியிருந்தார்‌ (4:17). யோபு அதினால்‌ மனம்‌ 
கவரப்படாதிருந்தார்‌. அவர்‌ தாம்‌ எவ்வாறு இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அறிந்திருந்த அளவுக்குத்‌ தேவனுக்குத்‌ தம்மை ஒப்புக்கொடுத்திருந்தார்‌. 
தேவன்‌ ஏன்‌ அவருடைய மீறுதல்களை மன்னித்து - அதுவே பிரச்சனையாக 
இருந்திருந்தால்‌ - அவருடைய அக்கிரமத்தை நீக்காமல்‌ இருக்கறது ஏன்‌ 
என்று அறிய விரும்பினார்‌ (2:21). 


பில்தாதின்‌ அறிவுரையும்‌ யோபுவின்‌ பதிலும்‌ (8-10) 

பில்தாத்‌ என்பவரும்‌ உதவி செய்ய வகையற்றவராகவே இருந்தார்‌. 
அவரும்கூட, யோபுவின்‌ பிரச்சனைகள்‌ பாவத்திற்குத்‌ தண்டனையாக 
இருந்தன என்றே யூகத்தார்‌. யோபு உண்மையிலேயே நீதிமானாயிருந்தால்‌, 
அவர்‌ அழைத்தபோது தேவன்‌ செவிகொடுத்திருப்பார்‌ என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவித்தார்‌. தேவன்‌ யோபுவுக்குப்‌ பதில்‌ கொடுக்கவில்லை என்ற 
உண்மையானது, தேவன்‌ யோபுவிடத்திலிருந்து திரும்பிக்கொள்ளும்‌ 
அளவுக்கு யோபு ஏதோ சிலவற்றைச்‌ செய்திருக்க வேண்டும்‌ என்பது 
பில்தாதுக்கு ஆதாரமாயிருந்தது. யோபு தேவனை மறந்துபோயிருக்க 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌ (8:13). அவர்‌, “இதோ, 
தேவன்‌ உத்தமனை வெறுக்கிறதுமில்லை, பொல்லாதவர்களுக்கு 
கைகொடுக்கிறதுமில்லை” என்று கூறினார்‌ (8:20). பில்தாதின்‌ கூற்றுப்படி, 
யோபு பூரணத்துவத்தில்‌ இருந்து ஏதோ ஒருவகையில்‌ குறைவுபட்டிருக்க 
வேண்டும்‌, இல்லையென்றால்‌ இவைகள்‌ நடந்திருக்காது. அவர்‌ 
யோபுவைக்‌ தேவனிடத்தில்‌ நம்பிக்கை வைக்கும்படி வற்புறுத்தினார்‌. 
தேவனை மறந்து வேறுசிலவற்றின்மீது நம்பிக்கை வைக்கிற யாவரும்‌ 
சிலந்திப்பூச்சியின்‌ கூட்டைப்‌ போல்‌ இருக்கின்றனர்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ 
(8:14, 15). 

யோபு தேவனுடைய வல்லமையை இறந்து வேண்ட இயலாத 
அளவுக்கு மிகவும்‌ பயங்கரமானதாகக்‌ கண்டார்‌. தேவன்‌ தமது எல்லா 
மகத்துவத்திலும்‌, வெறும்‌ மனிதரின்‌ பிரச்சனைகளைக்‌ கண்ணோக்க 
வேண்டியது என்ன? யோபுவின்‌ மதிப்பீட்டில்‌, அவர்‌ பூரணமானவராக 
இருந்தாலும்‌, தேவனுடைய கவனத்தைப்‌ பெற அவர்‌ தகுதியற்றவராகவே 
இருப்பார்‌. எந்த மனிதரும்‌ தேவனுடைய பார்வையில்‌ உண்மையில்‌ 
நல்லவராக இருக்க இயலாது என்பதை அவர்‌ உணர்ந்தறிந்தார்‌. தேவனு 
டைய மகத்துவம்‌ பற்றிய பில்தாதின்‌ விவரிப்பானது வேதவசனங்களில்‌ 


செம்மையான பொருளுரைக்கும்‌ பகுதிகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது (8:2-22). 
இன்னமும்‌ யோபு குழப்பத்திலேயே இருந்தார்‌ (10:15). அவர்‌ 
பூரணத்துவமானவராக இருந்ததில்லை - அவரே அதை அறிந்திருந்தார்‌ - 
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ஆனால்‌ அவரது நண்பர்கள்‌ அவர்மீது குற்றம்சாட்டிய வகையிலான 
துன்மார்க்கத்தினால்‌ அவர்‌ குற்றப்பட்டிருந்ததில்லை. 


சோப்பாரின்‌ குற்றச்சாட்டும்‌ யோபுவின்‌ பதிலும்‌ (11; 12) 

சோப்பார்‌ என்பவர்‌ மற்ற இரண்டு நண்பர்கள்‌ சுமத்திய 
குற்றச்சாட்டைவிடத்‌ தமது குற்றச்சாட்டுகளில்‌ மிகவும்‌ கொடியவராய்‌ 
இருந்தார்‌. “வாய்ச்சாலகன்‌ நீதிமானாய்‌ விளங்குவானோ?,” “நீர்‌ பரியாசம்‌ 
பண்ணும்போது, ஒருவரும்‌ உம்மை வெட்கப்படுத்த வேண்டாமோ?” 
என்று அவர்‌ கேட்டார்‌. தேவன்‌ பேசவேண்டும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ யோபு தமது 
பாவம்‌ நிறைந்த தன்மையை காணச்செய்ய வேண்டும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ 
விரும்பினார்‌. அவர்‌, யோபுவின்‌ அக்ரெமத்திற்கேற்றபடி தண்டியாமல்‌ 
அவரைக்‌ தேவன்‌ குறைவாகவே தண்டித்திருந்தார்‌ என்று கூறினார்‌ (11:0)! 
தேவன்‌ சர்வவல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ - தேடிப்‌ பார்ப்பதினால்‌ மட்டும்‌ 
கண்டறியப்படக்கூடாத அளவுக்கு அவர்‌ மிகவும்‌ பெரியவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ - என்று அவர்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌. அவ்வளவு பெரியவராய்‌ 
இருக்கின்ற தேவன்‌ தாம்‌ செய்கிறது இன்னதென்று அறிந்தவராய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. அவர்‌ ஒரு மனிதனைத்‌ துன்புறுத்தினால்‌, அதற்கு ஒரு நல்ல 
காரணம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. யோபு தேவனிடத்திற்குத்‌ திரும்பினால்‌, அவர்‌ 
(யோபு) தமது எல்லாத்‌ துன்பத்தில்‌ இருந்தும்‌ விடுவிக்கப்படுவார்‌ என்று 
அவர்‌ (சோப்பார்‌) வலியுறுத்தினார்‌. 

சோப்பாருக்கு யோபுவின்‌ பதிலானது சுடுசொல்லைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பித்தது: “ஆம்‌, நீங்களே ஞானமுள்ள ஜனங்கள்‌; உங்களுடனே 
ஞானம்‌ சாகும்‌!” (12:2). யோபு ஒரு சில விஷயங்களையும்கூட அறிந்திருந்‌ 
கார்‌. அவரது ஞானம்‌ அவர்களுடைய ஞானத்திலும்‌ தாழ்ந்ததாக இருந்த 
தில்லை. அவர்கள்‌ கூறுவதில்‌ சில உண்மைகள்‌ இருந்தன என்று அவர்‌ 
அறிந்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தம்மைக்‌ கடிந்து கொண்டதில்‌ நியாயமாயிருந்‌ 
குனா்‌ என்று அவர்‌ நம்பாதிருந்தார்‌. அவர்‌ தம்மை, ஏளனம்‌ பண்ணப்பட்ட 
மற்றும்‌ தரக்குறைவாக இகழப்பட்ட ஒரு நீதியான நேர்மையான மனிதர்‌ 
என்று கருதினார்‌. 

இந்த நண்பர்கள்‌ யோபுவினிடத்தில்‌, தேவனைப்‌ பற்றி அவர்‌ 
ஏற்கனவே அறிந்திராத எதையும்‌ கூறியிருக்கவில்லை. மிருகங்களும்‌, 
பறவைகளும்‌ மற்றும்‌ மீன்களும்கூட தேவனைப்‌ பற்றி யோபுவின்‌ 
நண்பர்களுக்குப்‌ போதிக்க முடியும்‌ என்று யோபு கூறினார்‌: 
ம்‌ கர்த்தருடைய கரம்‌ இதைச்‌ செய்ததென்று இவைகள்‌ 
எல்லாவற்றினாலும்‌ அறியாதவன்‌ யார்‌? சகல பிராணிகளின்‌ ஜீவனும்‌, 
மாம்சமான சகல மனுஷரின்‌ ஆவியும்‌ அவர்‌ கையிலிருக்கிறது” (12:7-10). 
எல்லாம்‌ தேவனுடைய கரங்களில்‌ இருந்தன என்று யோபு 
ஒப்புக்கொண்டார்‌, ஆனால்‌ அது அவர்‌ ஏன்‌ துன்புற்றார்‌ என்பதன்‌ 
இரகசியத்தை அவருக்கு வெளிப்படுத்தியிருக்கவில்லை. 
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தண்டனை என்ற வகையில்‌ துன்புறுதல்‌ 
பற்றிய கேள்வி 
யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களும்‌ (குங்கள்‌ கூற்றுகளில்‌) சரியானவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தனரா? அவர்‌ தாம்‌ தவறு செய்ததினால்‌ துன்புற்றுக்‌ 
கொண்டிருந்தாரா? அப்படிப்பட்ட கடுமையான கண்டனையானது 
பாவத்திற்கென்று நமக்குத்‌ தரப்படுகின்றதா? அப்படியென்றால்‌, 
துன்மார்க்கர்‌ ஏன்‌ நீதிமானைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகக்‌ துன்புறுவதில்லை? 
ஒரு கருத்தில்‌, துன்புறுதல்‌ யாவும்‌ பாவத்தின்‌ விளைவாகவே உள்ளது. 
பாவம்‌ என்பதே மனித குலத்தின்‌ பிரச்சனையாக உள்ளது. ஆதாமும்‌ 


ஏவாளும்‌ தங்களுடைய பாவத்தின்‌ விளைவாகக்‌ கணிசமான அளவுக்குத்‌ 
துன்பத்தை அனுபவித்தனர்‌ (அதி. 3). ஆனால்‌ அது, குறிப்பிட்ட நமது 
கடினவேளைகள்‌ மற்றும்‌ துன்புறுதலின்‌ வேளைகள்‌ நாம்‌ செய்துள்ள 
குறிப்பிட்ட பாவங்களினால்‌ வருகின்றன என்று அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. 

சிலவேளைகளில்‌ நாமே நம்மீது இடர்ப்பாடுகளைக்‌ கொண்டு 


வருகன்றோம்‌. தேவனுடைய பிரமாணங்கள்‌ மீறப்படும்போது, விளைவு 
கள்‌ துன்புறுத்தப்படுகின்றன. அது இயற்கையான மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய 
வட்டாரங்களில்‌ உண்மையானதாகவே உள்ளது. புவியீர்ப்பு விசை போன்ற 
தேவனுடைய இயற்கையான விதிகளை நாம்‌ உணர்ந்தறிகின்றோம்‌. 
புவியீர்ப்பு விசையின்‌ விதியை மீறுகின்றவர்கள்‌ துன்புறுவார்கள்‌. நெருப்பு 
மற்றும்‌ நீர்‌ ஆகியவற்றை ஆளுகின்ற தேவனுடைய விதிகளை நாம்‌ 
மதிக்கன்றோம்‌ - அல்லது அதன்‌ விளைவுகளினால்‌ துன்புறுகின்றோம்‌. 
யோனா தேவனுடைய கட்டளையில்‌ இருந்து விலகி ஓடுவதற்கு முயற்சி 
செய்து தாமே தம்மீது இடர்ப்பாட்டைக்‌ கொண்டுவந்தார்‌ (யோனா. 1; 
2). இஸ்ரவேலின்‌ பாளையத்தில்‌ இருந்த பாவத்தின்‌ காரணமாக அவர்கள்‌ 
ஆயி பட்டணத்தில்‌ தோல்வியினால்‌ துன்புற்றனர்‌ (யோசு. 7:11, 12). 

மற்ற வேளைகளில்‌, இடர்ப்பாடுகள்‌ என்பவை மற்றவர்களால்‌ நமக்குக்‌ 
கொண்டுவரப்படுகின்றன. ஆபேலின்‌ மரணம்‌ அவரது சகோதரரான 
காயீனின்‌ பாவத்தினால்‌ கொண்டுவரப்பட்டது (ஆதி. 4). அவர்‌ 
சரியானகைச்‌ செய்ததினால்‌ துன்புற்றார்‌. சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌, 
“தேவனால்‌ அப்படிப்பட்ட அநீதியான செயல்களைத்‌ கடுக்க முடியாதா? 
அவர்‌ ஏன்‌ தடுப்பதில்லை?” என்று கேட்கின்றோம்‌. மேலும்‌ நாம்‌, “அவர்‌ 
ஏன்‌ அதைச்‌ செய்யவேண்டும்‌? அவர்‌ அகைச்‌ செய்திருந்தால்‌ இனியும்‌ நாம்‌ 
அவரை உண்மையுடன்‌ சேவிப்போமா? இனியும்‌ நாம்‌அவரை அன்பு 
கூருவோமா?” என்றும்‌ கேட்கலாம்‌. 

விஷயங்கள்‌ பற்றிய தேவனுடைய திட்டத்தில்‌, மற்றவர்கள்‌ உதவி 
பெற்றுக்கொள்ளும்படிக்கு நமக்கு இடர்ப்பாடுகள்‌ வர அனு 
மதிக்கப்படலாம்‌. தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களினம்‌ முழுவதற்கும்‌ உதவி 
செய்யும்படிக்கு யோசேப்பு துன்புறுதலை அனுமதித்தார்‌ (ஆதி. 37-50). 
நமக்கு உதவுவதற்காக இயேசு பாடுபட்டார்‌. உண்மையில்‌ தேவனுடைய 
மாபெரும்‌ ஊழியக்காரர்கள்‌ யாவரும்‌ சிலவேளைகளில்‌ மற்றவர்களின்‌ 
நன்மைக்காகத்‌ துன்புற்றுள்ளனர்‌. சுவிசேஷத்தின்‌ நிமித்தம்‌ பவுல்‌ பல 
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வேதனைகளில்‌ உபத்திரவப்பட்டார்‌ (2 கொரி. 4:7-18). பேதுரு, “ஒருவன்‌ 
கிறிஸ்தவனாயிருப்பதினால்‌ பாடுபட்டால்‌ வெட்கப்படாமலிருந்து, 
அதினிமித்தம்‌ தேவனை மகிுமைப்படுத்தக்கடவன்‌” என்று கூறினார்‌ (1 பேது. 4:16). 

“கர்த்தர்‌ எவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறாரோ அவனை அவர்‌ சிட்சித்து” 


(எபி. 12:6) என்றும்‌, அவர்‌ “தம்முடைய பரிசுத்தத்துக்கு நாம்‌ 
பங்குள்ளவர்களாகும்பொருட்டு நம்முடைய பிரயோஜனத்துக்காகவே 
நம்மைச்‌ சிட்சிக்கறார்‌” என்றும்‌ (எபி. 12:10) புதிய ஏற்பாடு போதிக்கிறது. 
அந்த வேளையில்‌ அது சகிக்கக்‌ கடினமாயிருக்கிறது, ஆனால்‌ முடிவில்‌ அது 
நீதியான பலனைக்‌ கொடுக்கிறது. எலிப்பாஸ்‌ “இதோ, தேவன்‌ தண்டிக்கிற 
மனுஷன்‌ பாக்கியவான்‌. ஆகையால்‌ சர்வவல்லவருடைய சிட்சையை 
அற்பமாக எண்ணாதிரும்‌” (5:17) என்று சரியாகவே கூறினார்‌. 


இடர்ப்பாட்டின்‌ உலகளாவிய தன்மை 

நம்மில்‌ எவரும்‌ இடர்ப்பாட்டிலிருந்து விதிவிலக்குப்‌ பெற்றிருப்ப 
தில்லை. யோபுவேகூட, “ஸ்திரீயினிடத்தில்‌ பிறந்த மனுஷன்‌ வாழ்நாள்‌ 
குறுனெவனும்‌ சஞ்சலம்‌ நிறைந்தவனுமாயிருக்கிறான்‌” என்று அறிவித்தார்‌ 
(14:1). தேவன்‌ நம்மை எல்லா இடர்ப்பாட்டிற்கும்‌ மேலாக உயர்த்து 
வதில்லை, ஆனால்‌ நாம்‌ அதைத்‌ தாக்குப்‌ பிடிக்கக்‌ கூடியவர்களாக்கு 
கின்றார்‌. அவர்‌ நமக்குப்‌ பயமுள்ள ஆவியைக்‌ கொடாமல்‌ பலமுள்ள 
ஆவியைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌ (2 தீமோ. 1:7). அவர்‌, நம்முடைய கர்த்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ நமக்கு வெற்றியை அளிக்கின்றார்‌ (1 கொரி. 
15:57). நம்மைப்‌ பெலப்படுத்துகின்றவராலே நாம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ செய்ய 
முடியும்‌ (பிலி. 4:13). 

தேவனை நாம்‌ சேவித்தல்‌ என்பது நம்மை இடர்ப்பாட்டில்‌ இருந்து 
விடுவிக்காது. இது யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களுடைய விவாதத்தின்‌ 
தவறான கருத்தாக இருந்தது. தேவனுக்கு உண்மையுடன்‌ இருத்தல்‌ என்பது, 
மக்கள்‌ யோபு அனுபவித்தது போன்ற வகையிலான இடர்ப்பாட்டில்‌ 
இருந்து விதிவிலக்குப்‌ பெறச்செய்யும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌. யோபு 
தேவனைத்‌ தேடி, அவரிடத்தில்‌ தமது வழக்கை எடுத்துரைத்தால்‌ எல்லாம்‌ 
சரியாகிவிடும்‌ என்று எலிப்பாஸ்‌ உரிமை கோரினார்‌ (5:8, 17-27). தேவன்‌ 
யோபுவை விடுவித்து, மரணத்திலிருந்து அவரை மீட்டு, அழிவு பற்றிய 
அவரது பயத்தை நீக்கிப்போடுவார்‌ மற்றும்‌ அவருக்குச்‌ சமாதானத்தைக்‌ 
கொண்டுவருவார்‌ என்று அவர்‌ (எலிப்பாஸ்‌) யோபுவுக்கு உறுதியளித்தார்‌. 
அவர்‌ தாம்‌ பூரணவயதுள்ளவராக, அறுப்புக்காலம்‌ வரை காத்திருக்கும்‌ 
தானியத்தைப்‌ போல முதிர்ந்த வயதில்‌ தமது கல்லறைக்குச்‌ செல்லுவார்‌ 
என்று அவர்‌ வாக்குறுதியளித்தார்‌. 

சோப்பார்‌ இதேபோன்றதொரு ஆசீர்வாதம்‌ நீதிமான்களின்மீது 
இருக்கும்‌ என்று உரிமைகோரினார்‌ (11:15-19). யோபுவின்‌ நண்பர்கள்‌ 
அவருக்கு நடந்த யாவற்றையும்‌ தவறாக விளக்கப்படுத்தினர்‌, யோபுவும்‌ 
அதை அறிந்திருந்தார்‌. நீதிமானாக உள்ள மனிதர்களும்கூடத்‌ 
துன்புறுவார்கள்‌ என்று யோபு அறிந்திருந்தார்‌. 


24 


உண்மையில்‌, நாம்‌ நீதிமான்களாய்‌ இருப்பதாலேயே அடிக்கடி 
துன்புறுகின்றோம்‌. யோபு தவறு செய்தார்‌ என்பதால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ 
நேர்மையாளராக இருந்தார்‌ என்பதாலேயே அவருக்குத்‌ துன்பம்‌ வந்தது. 
துன்புறுதல்‌ சிலவற்றில்‌ சாத்தான்‌ தனது கரத்தைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌. அவன்‌ 
யோபுவைக்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து புறம்பே இழுத்துப்போடலாம்‌ என்று 
நம்பி அவரைக்‌ துன்புறுத்துவதைக்‌ குறிப்பாகக்‌ தேர்ந்துகொண்டான்‌. 
துன்புற்றவர்கள்‌ நன்மை செய்ததால்‌ அவர்களைப்‌ பேதுரு உற்சாகப்படுத்‌ 


தினார்‌: “நீங்கள்‌ குற்றஞ்செய்து அடிக்கப்படும்போது பொறுமையோடே 
சகித்தால்‌, அதினாலே என்ன கர்த்தியுண்டு? நீங்கள்‌ நன்மைசெய்து 
பாடுபடும்போது பொறுமையோடே சகித்தால்‌ அதுவே தேவனுக்கு முன்‌ 
பாகப்‌ பிரீதியாயிருக்கும்‌” (1 பேது. 2:20). தேவனுக்கு உண்மையுடன்‌ 
இருத்தல்‌ என்பது, “அநித்தியமான பாவசந்கோஷங்களை அநுபவிப்பதைப்‌ 


பார்க்கிலும்‌ தேவனுடைய ஜனங்களோடே துன்பத்தை அநுபவிப்பதையே” 
கேர்ந்துகொண்ட (எபி. 11:25) மோசேக்கு துன்பத்தைக்‌ கொண்டுவந்தது. 
எண்ணற்ற தர்க்கதரிசிகளும்‌ பிரசங்கியார்களும்‌ சரியானகைச்‌ செய்வதைத்‌ 
தேர்ந்து கொண்ட காரணத்தினால்‌ துன்புற்றுள்ளனர்‌. 


தேவனை சேவிப்பதற்கான காரணம்‌ 

யோபுவின்‌ புத்தகம்‌ “தேவனை சேவிப்பது ஏன்‌?” என்ற கேள்விக்குப்‌ 
பதிலை நாடுவதாக உள்ளது. யோபுவைக்‌ தேவன்‌ ஆசீர்வதித்திருந்ததால்‌ 
அவர்‌ தேவனை சேவிக்கார்‌ என்று சாத்தான்‌ நினைத்தான்‌. தேவனோ, 
தம்மிடத்தில்‌ யோபு தன்னை ஒப்புக்கொடுத்திருந்தபடியால்‌ அவரை 
சேவித்தார்‌ என்று நிரூபிக்க விரும்பினார்‌. 

யோபுவின்‌ புத்தகம்‌ “நீதிமானாக இருப்பது ஏன்‌?” என்ற கேள்வியைப்‌ 
பற்றிய படிப்பாக உள்ளதற்கும்‌ அதிகமாக, அது “நீதிமான்‌ துன்புறுவது 
ஏன்‌?” என்ற கேள்வியைப்‌ பற்றிய படிப்பாக இருப்பதில்லை. நாம்‌ 
தேவன்மீது அன்புகூர்ந்து அவருக்கு ஒப்புக்கொடுத்தலுடன்‌ இருப்பதாலா 
அல்லது நாம்‌ பெற்றுக்கொள்கின்ற ஆசீர்வாதத்தினாலா, எதனால்‌ நாம்‌ 
தேவனை சேவிக்கின்றோம்‌? இடர்ப்பாட்டில்‌ இருந்து அவர்‌ நம்மை 
விடுவிப்பார்‌ என்ற எதிர்பார்ப்புடன்‌ நாம்‌ அவரை சேவித்தால்‌, நாம்‌ 
மதிமயக்கப்பட்டவர்களாயிருப்போம்‌. சோதனையில்‌ இருந்து தப்பிப்பதற்‌ 
காகத்‌ தேவனை சேவித்தல்‌ என்பது, பயிற்சியைத்‌ தவிர்ப்பதற்காக ஒரு 
மாரத்தான்‌ பந்தயத்தில்‌ நுழைவது போன்றதாக உள்ளது. மாரத்தான்‌ 
பந்தயத்திற்கு ஒரு ஓட்டப்பந்தயவீரர்‌ பதிவு செய்கின்றபோது, அவர்‌ 
கடினமான பயிற்சியையோ அல்லது ஓடும்‌ பழக்கத்தையோ எதிர்பார்த்தே 


அகைச்செய்௫ின்றார்‌, பந்தயத்தின்‌ பெருந்துன்பம்‌ பற்றிப்‌ பேசவேண்டியதே 
இல்லை. 

நாம்‌ தவறான கேள்வியைக்‌ கேட்கின்றோம்‌. “மக்கள்‌ ஏன்‌ துன்புறு 
கின்றனர்‌?” என்பது வாழ்வின்‌ கேள்வியல்ல. எல்லா மக்களும்‌ 
துன்புறுகின்றனர்‌. சோதனைகள்‌ தவிர்க்க இயலாதவைகளாக உள்ளன. 
அவைகள்‌ நமக்கு என்ன செய்கின்றன என்பது அவற்றைப்‌ பற்றிய நமது 
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எண்ணப்போக்கைப்‌ பொறுத்ததாக உள்ளது. சூரியன்‌ ஒவ்வொருவர்‌ மீதும்‌ 
பிரகாசிக்கிறது. அது ஒருவரை நிறம்‌ மாற்றி இன்னொருவர்மீது கொப்‌ 
புளத்தை ஏற்படுத்துகிறது, இது அந்த இரு தனிநபர்களின்‌ கோலினுடைய 
குன்மையைப்‌ பொறுத்து ஏற்படுகிறது. அதுபோலவே, இடர்ப்பாட்டுக்கு 
நாம்‌ எவ்வாறு தாக்குப்பிடிக்கன்றோம்‌ என்பது நாம்‌ அதை எவ்வளவு 


பெறுகின்றோம்‌ என்பதைப்‌ பொறுத்ததாயிராமல்‌, நமது வாழ்வின்‌ 
வடிவமைப்பைப்‌ பொறுத்ததாக உள்ளது. 

தேவன்‌ நமது சோதனைகளில்‌ நமக்கு உதவுகின்றார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
அவற்றை நம்மிடத்தில்‌ இருந்து நீக்கப்போடுவதில்லை. உண்மையில்‌, நாம்‌ 
தேவனை சேவிக்கின்றபோது நாம்‌ சோதனைகளை ஒரு மாறுபட்ட 


வகையில்கூட மேற்கொள்பவர்கள்‌ ஆவோம்‌. நாம்‌ இடர்ப்பாட்டைக்‌ 
கண்ணோக்கும்‌ வழியைத்‌ தேவன்‌ மாற்ற முடியும்‌. அவர்‌, சூழ்நிலைகள்‌ 
நம்மைக்‌ கட்டுப்படுத்துவதற்கு மாறாக நாம்‌ சூழ்நிலைகளைக்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்துவதற்கு நமக்கு உதவக்கூடும்‌. 

தேவன்‌ நமக்காக என்ன செய்கின்றார்‌ என்பதினிமித்தமல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்‌ யாராக இருக்கின்றார்‌ என்பதின்‌ நிமித்தமாக நாம்‌ அவரை அன்பு 
கூரவும்‌ சேவிக்கவும்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. தேவனை சேவித்தல்‌ 
என்பது பலன்களையும்‌ ஆசீர்வாதங்களையும்‌ கொண்டுள்ளது; ஆனால்‌ 
அதின்மூலம்‌ நாம்‌ பெற்றுக்கொள்வதற்காக மாத்திரம்‌ நாம்‌ அவரை 
சேவித்தால்‌, ஒரு ஆசீர்வாதத்தைக்‌ காணும்போது நாம்‌ அதை உணர்ந்தரிய 
மாட்டோம்‌. எடுத்துக்காட்டாக, “வாங்குகிறதைப்பார்க்கிலும்‌ கொடுக்‌ 
கிறதே பாக்கியம்‌” என்று இயேசு கூறினார்‌ (அப்‌. 20:35). நாம்‌ பெறுவதற்காக 
மாத்திரம்‌ சேவிப்பவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, நாம்‌ கொடுத்தலில்‌ உள்ள 
ஆசீர்வாதத்தை அறிய இயலாது. நாம்‌ தேவனுக்கு ஒப்புக்கொடுத்தல்‌ 
உள்ளவர்களாய்‌ இருப்பதினால்‌ தேவனை நாம்‌ சேவிக்கின்றபோது, 
கடினமான வேளையிலும்கூட நாம்‌ அவரது ஆசீர்வாதங்களைக்‌ காண 
முடியும்‌. 


முடிவுரை 

நாம்‌ நன்மையைப்‌ பெறுவதற்காக அல்ல ஆனால்‌ நன்மை 
செய்வதற்காகத்‌ தேவனை சேவிக்கக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ 
நன்மை செய்யப்படுவதற்கல்ல ஆனால்‌ நல்லவர்களாய்‌ இருப்பதற்கே 
விரும்ப வேண்டும்‌. சோதனையில்‌ வெற்றியைக்‌ கண்டறிதல்‌, தடைகளை 
வெற்றிகொள்ளுதல்‌, பெருந்துயரின்‌ கண்ணீர்கள்‌ மூலமாக இன்னொரு 
வருக்கு, அவரது கண்ணீர்‌ உலர்ந்து மேகங்களினூடாக நம்பிக்கை 
உதயமாகும்‌ வரையிலும்‌ அவருடன்‌ சேர்ந்து அழுதல்‌ மற்றும்‌ புண்படுதல்‌ 
ஆகியவற்றிலுள்ள சந்தோஷங்களே தேவபக்தியுள்ள வாழ்வின்‌ 
சந்தோஷங்களாக உள்ளன. 
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தவன்‌ 
குற்றம்சாம டப்பறுபவரார 
ஒருக்கின்றாரா? 


[Burr] 15; 14; 16; 77; 19; 21) 


வயது முதிர்ந்த பெண்‌ ஒருத்தி, தனது வீட்டின்‌ முன்புற முற்றத்தில்‌ 
சக்கரநாற்காலியில்‌ உட்கார்ந்திருக்கையில்‌, வீடுகள்தோறும்‌ செல்லுகின்ற 
ஒரு இளைஞன்‌ அவளிடத்தில்‌ நடந்து வந்தான்‌. அவன்‌ கல்லூரியில்‌ 
படிப்பதற்குப்‌ பொருள்‌ ஈட்டுவதற்காக வேதாகமங்களை விற்கன்றான்‌ 
என்பது தெரிந்ததும்‌, அவள்‌ தேவனை சபித்து, ஆகாயத்தில்‌ துப்பி, தான்‌ 
தேவனுடைய முகத்தில்‌ அதுபோல்‌ துப்புவதற்கு விரும்புவதாகக்‌ கூறினாள்‌. 

இந்தப்‌ பெண்‌ தனது வாழ்வைத்‌ தேவன்‌ கெடுத்துவிட்டார்‌ என்று 
பழிசுமத்தினாள்‌. அவளது பிந்திய இளம்பருவத்தில்‌, அவளும்‌ அவளது 
எதிர்காலக்‌ கணவனும்‌ மற்றும்‌ இன்னொரு தம்பதியும்‌ இருந்த கார்‌ ஒரு 
புகைவண்டித்‌ தடத்தில்‌ அகப்பட்டுக்கொண்டது. அந்தக்‌ கார்‌ புறப்பட்டுச்‌ 
செல்வதற்குமுன்பாக அங்கு வந்த புகைவண்டியொன்று அந்தக்‌ காரை 
இடித்துவிட்டது. அந்த விபத்தில்‌ அவளது எதிர்காலக்‌ கணவனும்‌, மற்ற 
தம்பதியும்‌ கொல்லப்பட்டிருந்தனர்‌; அவள்‌ தனது இடுப்புக்குக்‌ கீழே 
உணர்வற்ற நிலையை அடைந்தாள்‌. அதுமுதற்கொண்டு அவள்‌ தனது 
வாழ்வை ஒரு சக்கரநாற்காலியில்‌ செலவிட்டு வந்தாள்‌, அவளிடத்தில்‌ 
தேவன்‌ அநியாயமாக நடந்துகொண்டார்‌ என்று அவள்‌ நம்பியதால்‌ அவள்‌ 
அதிகம்‌ அதிகமாய்க்‌ கசப்புணர்வு கொண்டவளானாள்‌. ஒவ்வொருநாளும்‌ 
அவள்‌ மரிக்க விரும்பினாள்‌. யோபுவைப்போல்‌ அவளும்‌, தேவன்‌ தன்னை 
உயிர்வாழ அனுமதித்திருப்பது ஏன்‌ என்று புரிந்து கொள்வதில்‌ 
சிரமப்பட்டாள்‌. தேவன்‌ இரக்கமுள்ளவரென்றால்‌, அவர்‌ மற்றவர்களுடன்‌ 
குன்னை மரிக்க அனுமதித்திருப்பாரே என்று அவளுக்குக்‌ காணப்பட்டது. 
அவள்‌ மற்றவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக கண்டிக்கப்பட்டது ஏன்‌ 
என்று அவள்‌ வியப்படைந்தாள்‌. 

இந்தப்‌ பெண்துன்புற்றது போன்ற பிரச்சனையில்‌ நாம்‌ தாக்குப்பிடித்து 
நிற்பதற்கு, யோபுவின்‌ அனுபவம்‌ நமக்கு உதவுகிறது. யோபு 13ல்‌ நாம்‌, 
யோபு தமது பிரச்சனையினூடே நினைப்பதற்குப்‌ போராடியகைக்‌ 
காண்கின்றோம்‌, மற்றும்‌ நாம்‌ அவரது சலிப்பைப்‌ புரிந்துகொண்டு 
அவருடன்‌ பரிதபிக்க முடியும்‌. 
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தேவனுக்கு முன்பாக யோபுவின்‌ வழக்கு 

யோபுவின்‌ நண்பர்கள்‌ உதவிசெய்திருந்ததில்லை (12:2; 13:2, 4, 5; 
16:2-4; 19:2-5). அவர்‌ ஏதோ தவறு செய்திருக்க வேண்டும்‌, ஆனால்‌ அது 
என்ன என்று தங்களால்‌ அவருக்குக்‌ கூற முடியவில்லை என்று அவர்கள்‌ 
அவரிடம்‌ கூறினார்கள்‌. அவர்கள்‌ நல்லதையே நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ குறைவுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
குங்களின்‌ உட்கண்ணோக்கத்தை மிதமிஞ்சி மதிப்பிட்டு, அவர்கள்‌ 
தேவனைப்‌ பற்றித்‌ தாங்கள்‌ அறிந்திருந்ததை விட அதிகமாக அறிந்திருந்‌ 
குதாக நினைத்தனர்‌. வாழ்க்கையைத்‌ தேவன்‌ கண்ணோக்குகின்ற விதத்தில்‌ 
அவர்களால்‌ கண்ணோக்க முடியவில்லை. என்ன நடந்து கொண்டிருந்தது 
என்பதற்கு அவர்கள்‌ “பூமிக்குரிய” விளக்கத்திற்கும்‌ சற்றே அதிகமானதை 
மாத்திரம்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ கடந்தகால அனுபவத்தைப்‌ 
பற்றியும்‌ தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ தாங்கள்‌ கவனித்திருந்தவற்றைப்‌ பற்றியும்‌ 
பேசினர்‌. அவர்கள்‌ கடந்த காலத்தின்‌ பாடங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்வதற்கு 


மனித வரலாற்றை எடுத்துரைத்தனர்‌ (8:8). 
யோபுவும்கூட தமது சொந்த அனுபவத்தை நம்பியிருக்க வேண்டியிருந்‌ 


தது, ஆனால்‌ துன்மார்க்கரான மனிதர்கள்‌ செழிப்பதையும்‌ முதிர்வயதுவரை 
வாழ்வதையும்‌ அவர்‌ கண்டார்‌. அவர்கள்‌ கணிசமான செல்வாக்குடைய 
மனிதர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ மற்றும்‌ ஏராளமான குழந்தைகள்‌ என்ற 
ஆசீர்வாதத்தைப்‌ பெற்றிருந்தனர்‌. தேவன்‌ அவர்களைச்‌ சிட்சிக்கவில்லை. 


அவர்களின்‌ கால்நடைகள்‌ பலுகிப்பெருகின. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பிள்ளைகளால்‌ மகிழ்ச்சியை அனுபவித்தனர்‌. அவர்கள்‌ செல்வத்தில்‌ தங்கள்‌ 
நாட்களைச்‌ செலவிட்டு, துன்புறுதல்‌ எதுவுமின்றித்‌ திடீரென்று 
இறந்துபோயினர்‌ (21:7-13). துன்மார்க்கர்‌ தேவனைத்‌ தூஷிப்பதைக்கூட 
அவர்‌ கண்டார்‌. செழிப்படைந்தவர்கள்‌ அவரை சேவிப்பதில்‌ பயன்‌ 
எதையும்‌ காணவில்லை. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நம்பிக்கைகளை மறைத்துவைக்க 
முயற்சி செய்யவில்லை (21:14, 15). இது யோபுவுக்குக்‌ குழப்பமாயிருந்தது. 

மனித வரலாறு தேவனுடைய சிந்தையை வெளிப்படுத்த வேண்டும்‌ 
என்ற அவசியம்‌ இல்லை. நம்மை வழிநடத்துவதற்கு நாம்‌ வாழ்வின்‌ அனு 
பவங்கள்‌ மற்றும்‌ கண்டுபிடிப்புகள்‌ ஆகியவற்றை மாத்திரம்‌ கொண்டிருந்‌ 
தால்‌, நாம்‌ இருளில்‌ தடுமாறும்‌ இடத்தை அடைந்திருப்போம்‌. வாழ்வின்‌ 
போராட்டங்களில்‌ பலவற்றிற்கு தேவனுடைய வழிநடத்துதல்‌ இன்றி 
நம்மால்‌ பதில்களைக்‌ கண்டறிய இயலாது. அதனால்‌ தான்‌ யோபு தமது 
வழக்கைக்‌ தேவனிடம்‌ எடுத்துச்‌ செல்ல விரும்பினார்‌. அவர்‌, தமது 
நண்பர்கள்‌ தேவனுடைய வாயில்‌ வார்த்தைகளை வெறுமனே 
இட்டார்களே தவிர தேவனுடைய விஷயத்தை மிகச்சரியாக முன்நிறுத்த 
வில்லை என்று அவர்‌ நம்பினார்‌. 
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யோபுவின்‌ குழப்பமும்‌ தன்னிரக்கமும்‌ 

யோபு ஒரு சுருக்கமான, இடர்ப்பாடான வாழ்வுக்காலத்தின்‌ அநீதியில்‌ 
தங்கியிருந்தார்‌ (14:1-4). “.. மனுஷன்‌, ... வாழ்நாள்‌ குறுகினவனும்‌ சஞ்சலம்‌ 
நிறைந்தவனுமாயிருக்கிறான்‌” என்று அவர்‌ புலம்பினார்‌. அதில்‌ அவரால்‌ 
நியாயத்தைக்‌ காண இயலவில்லை. அவர்‌, “பூமியில்‌ மனிதன்‌ இவ்வளவு 
குறுகிய காலமே வாழ நியமிக்கப்பட்டி ருந்தால்‌, அவனைக்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ 
கனியாக விட்டு அவனுக்கு இளைப்பாறுதலைக்‌ தருவது இல்லை?” என்று 
வியப்படைந்தார்‌. அந்த வேளையில்‌, அவர்‌ இந்த வாழ்விற்குப்‌ பின்பு 
மனிதனுக்கு ஒரு தொடர்ந்த வாழ்வு உண்டு என்பது பற்றி ஒருசிறிதே 
கருத்துக்‌ தொண்டிருந்தார்‌ அல்லது அவ்விதமான கருத்து எதுவும்‌ 
அவரிடத்தில்‌ இருக்கவில்லை. அவர்‌, “அவன்‌ பூவைப்போலப்‌ பூத்து 
அறுப்புண்டுறான்‌. நிழலைப்போல நிலைநிற்காமல்‌ ஓடி.ப்போகிறான்‌” என்று 
கூறினார்‌ (14:2). 

யோபு தமது பெருந்துக்கத்தில்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்பு ஒரு மனிதன்‌ 
வாழ்வதில்‌ தாம்‌ கண்டிருந்தகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான நம்பிக்கையை, 
வெட்டிவீழ்த்தப்பட்ட பின்பும்‌ மீண்டும்‌ முளைக்கிற மரத்தில்‌ கண்டார்‌. 
மீண்டுமாக, அவர்‌ (கும்மில்‌ இருந்து) வெளியே எடுத்துக்‌ கொடுப்பதற்குப்‌ 
பூமிக்குரிய அனுபவங்களை மாத்திரம்‌ பெற்றிருந்தார்‌. அவர்‌ மரத்தின்‌ 
அடிப்பகுதியில்‌ இருந்து தளிர்கள்‌ முளைத்து எழுவதைக்‌ கண்டிருந்தார்‌, 
ஆனால்‌ அவர்‌ மரித்தோரில்‌ இருந்து ஒரு மனிதர்‌ உயிர்த்தெழுந்து வந்ததை 
ஒருக்காலும்‌ கண்டதில்லை. அவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


மனுஷனோவென்றால்‌ செத்தபின்‌ ஒழிந்துபோகிறான்‌, மனுபுத்திரன்‌ 
ஜீவித்துப்போனபின்‌ அவன்‌ எங்கே? தண்ணீர்‌ ஏரியிலிருந்து வடிந்து, 
வெள்ளம்‌ வற்றிச்‌ சுவறிப்போறெதுபோல, மனுஷன்‌ படுத்துக்‌ 
கிடக்கிறான்‌, வானங்கள்‌ ஒழிந்துபோகுமளவும்‌ எழுந்திருக்கிறதும்‌ 
இல்லை, நித்திரை தெளிந்து விழிக்றெதும்‌ இல்லை (14:10-12). 


யோபு, கிறிஸ்துவுக்கு நூற்றுக்கணக்கான ஆண்டுகள்‌ முன்னதாக வாழ்ந்தார்‌, 
எனவே அவர்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ளதுபோல்‌ 
உயிரித்தெழுதல்‌ பற்றிய அதே நம்பிக்கை கொண்டிருக்கவில்லை. 

உண்மையில்‌ யோபு, மறுபடி வாழுதல்‌ என்பது தனது தற்போதய 
சூழ்நிலையை விட அதிகமானது எதையும்‌ தராது என்றால்‌, மறுபடி வாழ 
விரும்பாதவராகவே இருந்தார்‌. அவர்‌ தன்னிரக்கத்தில்‌ புரண்டு 
கொண்டிருந்தார்‌. நாம்‌ நம்மைக்குறித்து இவ்விதமான இரக்கத்தை 
உணரும்போது, நாம்‌ நமது கவனக்குவிப்பை இழந்துவிடுகின்றோம்‌. 
இருப்பினும்‌, 14:13ல்‌ யோபு பின்வருமாறு கூறுகையில்‌ அது ஒரு விருப்‌ 
பத்தை அறிமுகப்படுத்துவதாகக்‌ காணப்படுகிறது: 


நீர்‌ என்னைப்‌ பாதாளத்தில்‌ ஒழித்து, 
உமது கோபம்‌ தீருமட்டும்‌ என்னை மறைத்து, 
என்னைத்‌ திரும்ப நினைக்கும்படிக்கு 

எனக்கு ஒரு காலத்தைக்‌ குறித்தால்‌ நலமாயிருக்கும்‌! 
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தேவனுடைய கோபம்‌ கடந்துபோகும்‌ வரைக்கும்‌, யோபு, தாம்‌ ஏதோ ஒரு 
வகையில்‌ பாதாளத்தில்‌ - மரித்தவர்களின்‌ நிலையில்‌ - ஒளித்துவைக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்றும்‌, அதன்பின்பு தமது உயிரை மீண்டுமாகத்‌ 


திருப்புவதற்குத்‌ தேவன்‌ ஒரு காலத்தை நியமிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 


விரும்பினார்‌. அவர்‌, “மனுஷன்‌ செத்தபின்‌ பிழைப்பானோ?” என்ற 
கேள்வியை முன்வைத்தார்‌ (14:14). வசனம்‌ 7 முதல்‌ 12 வரையுள்ள பகுதியில்‌ 
சுட்டிக்‌ காண்பிக்கப்பட்டபடி, அவர்‌ நிச்சயமானவராக இருக்கவில்லை. 
ஆயினும்‌, அப்படிப்பட்டது சாத்தியமென்றால்‌, அவர்‌ அந்த வேளை 
வரும்வரைக்கும்‌ தமது வாழ்வின்‌ கடினமான சூழ்நிலைகளைச்‌ சகித்துக்‌ 
காத்திருக்கலாமே. 

யோபு, தம்மீது தேவன்‌ மிகவும்‌ கடினமாய்‌ இருந்தார்‌ என்று 
நினைத்தார்‌ (14:16-19). தமக்குத்‌ தேவன்‌, வாழ்வின்‌ மேடையைக்‌ 
கடப்பதற்கு ஒருசில படிகள்‌ மாத்திரமே கொடுத்துவிட்டு, தனது 
தவறுகளைக்‌ கண்டுபிடிப்பதற்குத்‌ தனது அசைவுகள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
அவர்‌ கவனித்தார்‌ என்று கூறினார்‌. பாறையில்‌ இருந்து மண்ணானது 
அரிக்கப்பட்டு மலையிலிருந்து வீழ்ந்தோடும்‌ தண்ணீரால்‌ மணலாக மாற்றப்‌ 
படுவதுபோல்‌, சந்தோஷமான வாழ்விற்கான அவரது நம்பிக்கை தகர்ந்து 
போயிற்று. தேவன்‌ தமக்கு (யோபுவுக்கு) எதிராக நின்று தம்மை காலத்திற்கு 
முந்தியே முதிர்வயதும்‌ சுருக்கமும்‌ உடையவராக்கியதாக அவர்‌ நம்பினார்‌. 
அவர்‌ தம்மை கீழ்நோக்கி வழிநடத்தி தமது விரோதிகளிடத்தில்‌ தம்மைத்‌ 
திருப்பிவிட்டதாகத்‌ தேவனைக்‌ குற்றம்சாட்டினார்‌ (16:7-14). அவர்‌, 
கும்மைத்‌ தேவன்‌ வெறுத்ததாக நினைத்தார்‌, அது ஏன்‌ என்று அறியாதிருந்‌ 
கார்‌, ஏனென்றால்‌ அவர்‌ அநியாயமானவராக இருந்ததில்லை (16:17). அவர்‌ 


தம்மைத்‌ தேவனுக்கு முன்பாகத்‌ தூய்மையானவராகக்‌ கண்டார்‌, அது 
அவருக்கு நேர்ந்த சோதனைகளைப்‌ புரிந்துகொள்ளுதல்‌ என்பதை அதிகக்‌ 
கடினமாக்கற்று. 

யோபுவின்‌ நண்பர்களும்‌ குடும்பத்தாரும்‌ அவரது விரோதிகள்‌ போல்‌ 
செயல்பட்டுகொண்டிருக்க (161-6, 20; 17:2-5; 19:2-5, 13-19), அவர்‌ 
தமக்காக வருத்தப்பட்டார்‌. அவர்களும்‌ அவரும்‌ தங்கள்‌ இடங்களில்‌ 
ஒருவருக்கொருவர்‌ மாற்றப்பட்ட நிலையில்‌ இருந்தால்‌, அவர்‌ தமது 
நண்பர்கள்‌ தமக்குக்‌ கொண்டுவந்ததைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதிகமான 
ஆறுதலைத்‌ தாம்‌ அவர்களுக்குத்‌ தரமுடியும்‌ என்பதில்‌ அவர்‌ உறுதியாய்‌ 
இருந்தார்‌. அவர்களுக்கு எதிராக அவர்‌ இவ்வளவு தைரியமாய்ப்‌ 
பேசமாட்டார்‌. அவர்களுக்கு எதிராக அவர்‌ வார்த்தைகளைக்‌ குவித்து 
அவர்களுக்கு எதிராகத்‌ தமது தலையை உலுக்கியிருக்க மாட்டார்‌. 
அவர்களின்‌ துக்கத்தைக்‌ குறைப்பதற்குச்‌ சிலவற்றைக்‌ கூறுவதை அவர்‌ 
கண்டறிந்திருப்பார்‌. 

அவரது நண்பர்கள்‌ அவரைப்‌ பழித்துரைத்தனர்‌, அவரது சகோதரர்கள்‌ 
அவரை விட்டுச்‌ சென்றிருந்தனர்‌, அவரது சிநேகிதர்கள்‌ அவரைக்‌ 
கைவிட்டிருந்தனர்‌, அவரது வீட்டு வேலைக்காரர்கள்‌ அவரை ஒரு 
அந்நியன்போல்‌ நடத்தினர்‌, அவரது மனைவி அவரைப்‌ புறக்கணித்தாள்‌, 
சிறுபிள்ளைகள்‌ கூட அவரை நிந்தித்தனர்‌. ஒருகாலத்தில்‌ அவர்மீது 
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அன்புகொண்டிருந்த ஒவ்வொருவரும்‌ அவருக்கு எதிராக நின்றதாகத்‌ 
தோன்றியது. 

யோபு மரிப்பதற்கு மாத்திரமே திட்டமிட்டார்‌ (17:1, 11-16). கல்லறை 
ஒன்றுதான்‌ அவரது துன்பத்திலிருந்து அவரை விடுவிப்பதாக இருந்தது. 
(துன்பத்தில்‌ இருந்து) மீள்வதற்கான நம்பிக்கை எதையும்‌ அவர்‌ 
காணவில்லை. அவர்‌ அதைத்‌ தம்மைவிட்டு நீக்கிப்போட விரும்பினார்‌. 


அவர்‌ உயிர்வாழ்வதற்குக்‌ காரணம்‌ எகையும்‌ இனியும்‌ காணவில்லை. யோபு 
“அழிவைப்பார்த்து, “நீ எனக்குத்‌ தகப்பன்‌ என்கிறேன்‌”; புழுக்களைப்‌ 
பார்த்து, நீங்கள்‌ “எனக்குத்‌ தாயும்‌ எனக்குச்‌ சகோதரியும்‌” என்கிறேன்‌; என்‌ 
நம்பிக்கை இப்போது எங்கே?” என்று கூறியபோது (17:14, 15௮), 
கல்லறையானது வரவேற்கும்‌ புகலிடம்போல்‌ காணப்பட்டது. 


தேவன்மீது யோபுவின்‌ குற்றச்சாட்டு 

முதலில்‌ யோபு தேவனை மதியீனமாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டவில்லை: “இவை 
எல்லாவற்றிலும்‌ பாவஞ்செய்யவுமில்லை தேவனைப்பற்றிக்‌ குறை 
சொல்லவுமில்லை” (1:22). அவர்‌ தமது மனைவியினிடத்தில்‌, “தேவன்‌ 
கையிலே நன்மையைப்‌ பெற்ற நாம்‌ தமையையும்‌ பெறவேண்டாமோ?” 
என்று கேட்டார்‌ (2:10ஆ). பிற்பாடு அவர்‌, “என்னைப்‌ பகைக்கிறவனுடைய 
கோபம்‌ என்னைப்‌ பறுகிறது. என்‌ பேரில்‌ பற்கடிக்கிறான்‌. என்‌ சத்துரு 
கொடிய கண்ணினால்‌ என்னைப்‌ பார்க்கிறான்‌” என்று கூறியதில்‌ (16:9), 
தேவன்‌ தம்மைக்‌ கிழித்துப்போட்டதாகவும்‌ தமது விரோதியாகி 
இருந்ததாகவும்‌ குற்றம்சாட்டினார்‌. 

யோபு தமது நிலையைப்பற்றிக்‌ கூறிய ஒவ்வொன்றும்‌ உண்மையாக 
இருந்தது. அந்த விஷயங்கள்‌ யாவும்‌ நடக்கும்படித்‌ தேவன்‌ அவற்றை அனு 
மதித்திருந்தார்‌. அதற்குபின்னால்‌ இருந்த நோக்கத்தை யோபு அறிந்திருக்க 
வில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ தமக்கு நடக்காத ஏதொன்றைக்‌ குறித்தும்‌ 
தேவனைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டவில்லை. அவர்‌ தம்மிடத்தில்‌ தேவன்‌ நடந்து 
கொண்ட விதம்பற்றிய அவரது நியாயத்தைக்‌ கேள்விகேட்டார்‌, இது அவர்‌ 
தேவன்மீது நம்பிக்கை இழந்ததால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ தாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளக்கூடிய விளக்கத்தை விரும்பினார்‌. யோபு தமது சுய இரக்கத்தில்‌, 
தேவன்‌ தமது விரோதியாக இருந்தார்‌ என்று குற்றம்சாட்டும்‌ அளவுக்கு 
தேவனை நியாயந்தீர்க்க நெருங்கி வந்திருந்தார்‌ (19:11). 

எரேமியா இதைபோன்ற உணர்வுகளைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌, 
“தர்த்தாவே, உம்மோடே நான்‌ வழக்காடப்போனால்‌, தேவரீர்‌ நீதியுள்ள 
வராமே; ஆகிலும்‌ உம்முடைய நியாயங்களைக்‌ குறித்து உம்மோடே நான்‌ 


பேசும்படி வேண்டுகிறேன்‌, ஆகாதவர்களின்‌ வழி வாய்க்கிறதென்ன? 
துரோகஞ்செய்துவருகிற அனைவரும்‌ சுகித்திருக்கிறதென்ன?” (எரே. 12:1). 
ஆபகூக்‌ தேவனுடைய பரிசுத்தத்தையும்‌ வல்லமையையும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொண்டார்‌ (ஆப. 1:12, 13), மற்றும்‌ அவர்‌ தமது சொந்த மக்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ துன்மார்க்கராய்‌ இருந்த மக்களை, தமது சொந்த மக்களுக்குச்‌ 
சிட்சையளிக்க அனுமதித்தது எவ்வாறு என்று அறிய விரும்பினார்‌. இந்த 
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மனிதர்கள்‌ தேவனைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டவில்லை அல்லது அநீதிசெய்கதார்‌ 
என்று பழிசுமத்தவில்லை; என்ன நடந்தது என்று அவர்‌ விளக்கப்படுத்த 
வேண்டும்‌ என்று மாத்திரம்‌ இவர்கள்‌ விரும்பினர்‌. 

யோபு தேவனிடத்தில்‌ கேள்வி கேட்டார்‌, ஆனால்‌ அவரைச்‌ 
சந்தேகிக்கவில்லை. இதில்‌ ஒரு வித்தியாசம்‌ உள்ளது. யோபு கண்ட 
வகையில்‌, தேவன்‌ தாம்‌ விரும்பிய எதையும்‌ தம்மிடம்‌ (யோபுவிடம்‌) 
செய்வதற்கு உரிமை கொண்டிருந்தார்‌, ஆனால்‌ அது ஏன்‌ என்று அறியவே 
யோபு விரும்பினார்‌. 

அவர்‌ இன்னமும்‌ தேவனை மதித்து அவரது மகத்துவத்தைப்‌ 
பாராட்டினார்‌. அவர்‌ தம்மைவிடத்‌ தேவன்‌ பெரியவராயிருப்பதை 
ஒப்புக்கொண்டார்‌ (9:1-12; 10:4-12). 13:20, 21ல்‌ அவர்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
இரண்டு வேண்டுகோள்களை விடுத்தார்‌: (1) தேவன்‌ தமது கையை 
யோபுவை விட்டுத்‌ தூரப்படுத்த வேண்டும்‌, (2) தேவன்‌ தம்முடைய 
பிரசன்னத்தினால்‌ யோபுவைக்‌ கலங்கப்பண்ணக்‌ கூடாது. 

யோபு தேவனுக்கு முன்பாக ஒரு விசாரணையை விரும்பினார்‌. 
அவர்‌(யோபு) இவ்வாறு நடத்தப்பட்டது ஏன்‌ என்று அறிவதற்கு அவர்‌ 
விரும்பினார்‌ (13:18). தேவனில்‌ தமது இரட்சிப்பு இருந்தது என்பதை அவர்‌ 
இன்னமும்‌ நம்பினார்‌ (13:16). 

யோபு கொடுமையாக நடத்தப்படுவதைத்‌ தேவன்‌ அனுமதித்திருந்தார்‌. 
யோபுவின்‌ கண்ணோக்கில்‌, அவரைத்‌ தேவன்‌ தூக்கியெறிந்து, ஓரம்கட்டி, 
அவரது மகிமையை உரிந்துபோட்டி ருந்தார்‌. இது ஏன்‌ நடைபெற்றது என்று 
அறிந்தால்‌ அவர்‌ இதைச்‌ சகித்திருக்கக்கூடும்‌ (19:7-9). 


முடிவுரை 

யோபுவைப்‌ பற்றிய இந்தப்‌ படிப்பில்‌ இருந்து பல முடிவுகளைப்‌ 
பெறமுடியும்‌. 

முதலாவது, சொத்து என்பது தெய்வீக அங்கீகாரத்தின்‌ அடையாளமாக 
இருப்பதில்லை, அல்லது இடுக்கண்‌ என்பது தெய்வீக மறுதலிப்பின்‌ 
அடையாளமாகவும்‌ இருப்பதில்லை (21:7-26). எவரொருவரும்‌ துன்புறலாம்‌ 
அல்லது வளம்பெறலாம்‌ என்ற உண்மையானது தேவனுடைய 
இயற்கையான விதிகளின்‌ சார்புத்தன்மைக்குச்‌ சான்றாக உள்ளது. 

இரண்டாவது, நியாயம்‌ என்பது இப்போது உறுதியாகத்‌ தோன்றா 
விட்டாலும்‌, ஏதோ ஒரு நாளில்‌ கணக்கு ஒப்புவித்தலைக்‌ கேட்கிறது. 
துன்மார்க்கர்‌ நீதிமான்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மையாக இருப்பதாகத்‌ 
தோன்றினாலும்‌, கடைசியில்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய நியாயத்தைச்‌ 
சந்திப்பார்கள்‌ என்று யோபு முடிவுசெய்தார்‌ (21:17-30). தேவன்‌ இந்த 
வாழ்க்கையிலேயே எல்லாக்‌ கணக்குகளையும்‌ முடிப்பதில்லை. அவர்‌ 
அவற்றை எவ்வாறு நேராக்குவது என்று அறிந்திருக்கின்றார்‌ - எனவே 
கணக்குகளைத்‌ தீர்ப்பது பற்றிய அக்கறை கொள்வதற்கு அவரில்‌ 
நம்பிக்கையாய்‌ இருங்கள்‌ (ரோம. 12:17-21). துன்மார்க்கர்‌ மனந்திரும்பித்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ திரும்புவார்கள்‌ என்ற நம்பிக்கையிலேயே தேவன்‌ 
நீடியபொறுமையுள்ளவராயிருக்கின்றார்‌ (2 பேது. 3:9; எசே. 33:11). 
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மூன்றாவது, மனிதப்‌ பிரச்சனைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ பூமிக்குரிய 
அறிவைக்கொண்டு மாத்திரம்‌ தீர்த்து வைக்க முயற்சி செய்கின்றவர்கள்‌, 
யோபு மற்றும்‌ அவரது நண்பார்கள்‌ ஆகியோரைப்‌ போலவே தடுமாற்றம்‌ 
அடைவார்கள்‌. யோபு புரிந்துகொண்டிருக்கவில்லை, மற்றும்‌ தாம்‌ புரிந்து 
கொண்டி ருக்கவில்லை என்பதை அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. அவரது நண்பர்‌ 
களோ தாங்கள்‌ புரிந்து கொண்டிருந்ததாக நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
குங்கள்‌ புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ இருந்த குறைபாட்டை உணர்ந்தறியாது 
இருந்தனர்‌. மனித ஞானத்தைக்‌ கொண்டு வாழ்வின்‌ போராட்டங்களைக்‌ 
கையாள முயற்சிக்கின்ற யாவரும்‌ ஏராளமான பிரச்சனைகளை 
எதிர்கொள்ளுவார்கள்‌. எரேமியா, “.. மனுஷனுடைய வழி அவனாலே 
ஆறெதல்ல ... தன்‌ நடைகளை நடத்துவது நடக்கிறவனாலே ஆறெதல்ல ...” 
(எரே. 10:23) என்று ஞானமாகக்‌ கூறினார்‌. ஏசாயா, “என்‌ நினைவுகள்‌ 
உங்கள்‌ நினைவுகள்‌அல்ல, உங்கள்‌ வழிகள்‌ என்‌ வழிகளும்‌ அல்ல” என்று 
கூறியபோது தேவனுக்காகப்‌ பேசினார்‌ (ஏசா. 55:8). 

நாம்‌ சுமக்கக்‌ கடினமாயிருக்கும்‌ சில இடர்ப்பாடுகள்‌ நடப்பதற்குத்‌ 
தேவன்‌ அனுமதிக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ இது நித்தியமான நன்மையை 
விளைவிக்கிறது (ரோம. 8:28). நமது வாழ்வைச்‌ சீரழித்துவிட்டு பின்பு 
தேவனை அதற்காகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டக்கூடாது. அவர்‌ நமது ஆத்துமாவை 
இரட்சிக்கும்படி நாடுகின்றார்‌. தேவன்‌ நித்திய வாழ்வின்மீது கொண்டுள்ள 
அக்கறையைப்‌ போல்‌ பூமிக்குரிய வாழ்வில்‌ அவ்வளவு அதிக அக்கறை 
செலுத்துவதில்லை. உடலைக்காட்டிலும்‌ ஆத்துமாவின்மீதே அவர்‌ அதிக 
அக்கறை கொண்டுள்ளார்‌. மனிதர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌, இந்த முன்னு 
ரிமையைக்‌ திருப்பிப்போடும்படி சாய்கின்றோம்‌. 

பார்வையற்றவர்கள்‌ மற்றும்‌ காதுகேட்காதவர்கள்‌ ஆகியோரைப்‌ 
பற்றிய துயரங்கள்‌ நம்மை அக்கறைப்படச்‌ செய்கின்றன. தேவன்‌ தமது 
மக்கள்மீது இப்படிப்பட்ட கடினமான விஷயங்களை விழச்செய்வது ஏன்‌ 
என்று நாம்‌ வியப்படைகின்றோம்‌. பார்வையற்றவர்கள்‌ தங்களுக்குப்‌ 
போராட்டங்கள்‌ இருப்பினும்‌, சிலவேளைகளில்‌ இரண்டு நல்ல கண்கள்‌ 
கொண்டுள்ளவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றைப்‌ பார்க்கின்றனர்‌ 
என்பதே உண்மையாக உள்ளது. உடல்ரீதியான பார்வைத்‌ தன்மை என்பது 
உண்மையான மதிப்பீடுகளைக்‌ காணும்‌ திறமையை உத்தரவாதப்‌ 
படுத்துவதில்லை. காதுகேளாதவர்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌, தாங்கள்‌ 
உடல்ரீதியான கேட்குந்திறனால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்டிருந்தால்‌ ஒருக்காலும்‌ 
தாங்கள்‌ கண்டறிந்தேயிராமற்‌ போயிருக்கக்கூடிய திறமைகளை மற்ற 
வழிகளில்‌ மிகவும்‌ மேம்படுத்தியிருக்ன்றனர்‌.ஒரு திறன்‌ குறைவுபடும்‌ 
போது அது, மற்ற திறன்களை அடை வகைச்‌ சாத்தியமாக்குகிறது. 

கடைசியாக, நீதிமான்கள்‌ வெற்றியாளர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌ (17:9). 
அவர்கள்‌ மேல்நோக்கியும்‌ உயரநோக்கியும்‌ நகருவார்கள்‌. இருதயத்தில்‌ 
சுத்தமுள்ளவா்கள்‌ பலத்தவார்கள்‌ ஆவார்கள்‌. 
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4 
ூுவனுக்காக வாத்ருகல்‌ 


[யாப 52-57] 


இந்தப்‌ படிப்பின்‌ நோக்கத்திற்காக, யோபுவின்‌ புத்தகத்தைப்‌ பற்றிய 
நமது அணுகுமுறையானது முக்கியக்‌ கருத்துகளைப்‌ பற்றுதலாக உள்ளது. 
நாம்‌ இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ மையச்‌ செய்தியை ஆராய்ந்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றோம்‌, இதன்‌ பின்பு நாம்‌ அந்தச்‌ செய்தியை நமது வாழ்வின்‌ 
சூழ்நிலைகளுக்கு நடைமுறைப்படுத்திப்‌ பார்ப்போம்‌. அந்த நோக்கத்‌ 
திற்கான ஆர்வத்தில்‌ நாம்‌ சிலபகுதிகளைத்‌ தாண்டிச்‌ செல்லுகின்றோம்‌.நாம்‌ 
அதிகாரங்கள்‌ 20 மற்றும்‌ 22 முதல்‌ 31 வரை உள்ள பகுதியைக்‌ கடந்து 
செல்வோம்‌, இந்தப்‌ பகுதியில்‌ யோபுவின்‌ பிரச்சனைகளுக்குக்‌ காரணம்‌ 
என்ன என்பது பற்றிய விவாதம்‌ தொடரப்பட்டுள்ளது. யோபுவின்‌ மூன்று 
நண்பர்களும்‌ அவர்‌ பாவம்‌ செய்திருந்தார்‌ என்று வலியுறுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. மொத்தத்தில்‌, முதல்‌ இரண்டு நண்பர்களும்‌ தலா மூன்று 
முறைகள்‌ பேசினர்‌, மற்றும்‌ மூன்றாம்‌ நண்பர்‌ இருமுறை பேசினார்‌. 
இவர்கள்‌ யாவரும்‌ சலிப்பான அமைதி நிலைக்குக்‌ கொண்டுவரப்படும்‌ 
வரையிலும்‌ யோபு இவர்கள்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. அவரது 
உபத்திரவங்களுடன்‌ கூட்டப்பட்ட அவர்களின்‌ குற்றச்சாட்டுகள்‌ 
யோபுக்கு எதிராக அவரை அடித்தன; ஆனால்‌ அவர்‌ தமது குற்றம்‌ 
அறியாத்தன்மையைப்‌ பராமரித்தார்‌. இந்த வேளையில்‌, எலிகூ, என்ற ஒரு 
புதிய நபர்‌ காட்சிக்குள்‌ வந்தார்‌. யோபுவுக்கும்‌ அவரது மூன்று 
நண்பர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ நடைபெற்ற வாக்குவாதம்‌ முழுவதையும்‌ 
எலிகூ கவனித்திருந்தார்‌; கடைசியில்‌, அவர்‌ பேசும்படிக்‌ கட்டாயப்‌ 


படுத்தப்பட்டார்‌. 


எலிகூ யார்‌? 

எலிகூ என்பவர்‌ ஒரு மனிதராய்‌ இருந்தாரா அல்லது தேவனுடைய 
செய்தியாளராய்‌ இருந்தாரா? எலிகூ தாம்‌ தேவனுடைய வசனத்துடன்‌ 
வானத்திலிருந்து வந்ததாக ஒலித்த சில உரிமைகோருதல்களை 
ஏற்படுத்தியிருப்பினும்‌, அதிகாரம்‌32ன்‌ தொடக்க வசனங்களில்‌ அவரது 
பெற்றோர்கள்‌ பற்றிய விபரம்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளதால்‌ அவர்‌ ஒரு 
மனிதராய்‌ இருந்தார்‌ என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. அவர்‌ பூஸ்‌ என்ற 
வம்சத்தில்‌ தோன்றியவராய்‌ இருந்தார்‌, இந்த பூஸ்‌ என்பவர்‌ ஆபிரகாமின்‌ 
சகோதரரான நாகோர்‌ என்பவருக்குப்‌ பிறந்த மகனாய்‌ இருந்தார்‌ (ஆதி. 
22:20, 21). யோபுவின்‌ மற்ற நண்பர்களைப்‌ போலவே எலிகூ என்பவரும்‌ 
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சத்தியங்கள்‌ சிலவற்றைப்‌ பேசினார்‌. அவர்‌ ஏவுதல்‌ பெற்றிருந்ததில்லை, 
ஆனால்‌ அவர்‌, நாம்‌ பின்பற்றவேண்டிய சில நல்ல பண்புகள்‌ கொண்ட 
உட்கண்ணோட்டமிக்க இளைஞராய்‌ இருந்தார்‌. 

முதலாவதாக, எலிகூ வயதிற்கு மரியாதை கொடுத்தார்‌. அவர்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


நான்‌ இளவயதுள்ளவன்‌, நீங்களோ விருத்தாப்பியர்‌; 

ஆகையால்‌ நான்‌ அஞ்சி, என்‌ அபிப்பிராயத்தை உங்களுக்கு முன்பாக 
வெளிப்படுத்தப்‌ பயந்திருந்தேன்‌. முதியோர்‌ பேசட்டும்‌, வயது சென்ற 
வர்கள்‌ ஞானத்தை அறிவிக்கட்டும்‌ என்றிருந்தேன்‌ (32:6ஆதஇ, 7). 


யோபுவும்‌ அவரது மூன்று நண்பர்களும்‌ எலிகூவைவிட வயதில்‌ 


மூத்தவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அதனால்‌ தான்‌ அவர்‌ (எலிகூ) துரிதமாய்ப்‌ 
பேசாதிருந்தார்‌. வயதும்‌ அனுபவமும்‌ ஞானத்தைப்‌ போதிக்கின்றன என்று 
நம்பும்படி அவர்‌ வளர்க்கப்பட்டிருந்தார்‌, இருப்பினும்‌ அவர்‌, வயது 
மாத்திரமே ஒரு நபரை ஞானமுள்ளவர்‌ ஆக்குவதில்லை என்று 
கற்றுக்கொண்டிருந்தார்‌. 

இரண்டாவதாக, அவர்‌ தேவனுடைய வசனத்தை மதித்தார்‌. அவர்‌, 


“அனாலும்‌ மனுஷரில்‌ ஒரு ஆவியுண்டு. சர்வவல்லவருடைய சுவாசமே 
அவர்களை உணர்வுள்ளவர்களாக்கும்‌” என்று கூறினார்‌ (32:8). தேவனு 
டைய வசனத்தைக்‌ கவனிக்கின்ற ஒரு இளைஞரும்கூட ஞானமும்‌ புரிந்து 
கொள்ளுதலும்‌ உள்ளவராகக்கூடும்‌. தேவன்‌ மக்களுக்கு அறிவுறுத்தல்‌ 
கொடுப்பதற்காக அவர்களின்‌ காதுகளைக்‌ திறக்கின்றார்‌, அவர்களின்‌ 
இருதயங்களை மாற்றுகின்றார்‌, அவர்களின்‌ பெருமையை நீக்குகின்றார்‌ 
(33:16-18), இது அவர்களுக்கு இரட்சிப்பை விளைவிக்கிறது என்று எலிகூ 
நம்பினார்‌. 

மூன்றாவதாக, அவர்‌ தைரியமும்‌ உறுதிப்பாடும்‌ உள்ள மனீதராய்‌ 
இருந்தார்‌. அவர்‌ மனிதர்களைப்‌ பிரியப்படுத்துவதற்காகப்‌ பேசுவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ தேவனுக்காகப்‌ பேசுவதில்‌ மிகுந்த அக்கறை கொண்டிருந்தார்‌. 
அவர்‌ ஒரு செய்தியைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ மற்றும்‌ அதைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்வதற்கான அவசியத்தினால்‌ செலுத்தப்பட்டிருந்தார்‌: 


வார்த்தைகள்‌ எனக்குள்‌ நிறைந்திருக்கிறது; 

என்‌ உள்ளத்திலுள்ள ஆவி என்னை நெருக்கி ஏவுகிறது. 

இதோ, என்‌ உள்ளம்‌ அடைக்கப்பட்டிருந்து, 

புதுத்‌ துருத்திகளை முதலாய்ப்‌ பீறப்பண்ணுகிற புதுரசத்தைப்‌ 
போலிருக்கிறது. 

நான்‌ ஆறுதலடையும்படி பேசுவேன்‌; 

என்‌ உதடுகளைத்‌ திறந்து பிரதியுத்தரம்‌ சொல்லுவேன்‌. 

நான்‌ ஒருவனுடைய முகத்தைப்‌ பாராமலும்‌; 

ஒரு மனுஷனுக்கும்‌ இச்சகம்‌ பேசாமலும்‌ இருப்பேனாக (32:18-21). 


அவர்‌ உணர்வுகளைப்‌ புண்படுத்துவதற்காகக்‌ குறிப்பிட்ட இயல்புடன்‌ 
கட்டப்பட்டிருக்க விரும்பாது இருந்தார்‌. அவர்‌ எதார்த்தமாகவும்‌ 
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தெளிவாகவும்‌ பேசுவதற்கு அனுமதிக்கப்பட விரும்பினார்‌. அவர்‌ 
யோபுவினிடத்தில்‌, “என்‌ வார்த்தைகள்‌ என்‌ இருதயத்தின்‌ உண்மைக்கு 
ஓத்திருக்கும்‌; நான்‌ அறிந்ததை உன்‌ உதடுகள்‌ சுத்தமாய்‌ வசனிக்கும்‌” என்று 
கூறினார்‌ (33:3). 

எலிகூவின்‌ தன்முனைப்பு என்பதே அவரது மிகத்தெளிவான 
குடைப்படுத்தும்‌ பண்பாக இருந்தது. அவர்‌ தமது நிலைப்பாடு பற்றி மிகவும்‌ 
நிச்சயமாய்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌, “நீர்‌ என்‌ சொல்லைக்‌ கேளும்‌, மவுனமாயிரும்‌, 
நான்‌ உமக்கு ஞானத்தை உபகேசிப்பேன்‌” என்று கூறினார்‌ (33:33). 


எலிகூவின்‌ செய்தி என்ன? 

கூறப்பட்டிருந்த எல்லாவற்றையும்‌ கேட்ட எலிகூ, வார்த்தைகளினால்‌ 
வெடிக்கத்‌ தயாரானார்‌. அவர்‌, காற்றோட்ட வழியற்ற ஒரு திராட்சரசத்‌ 
துருத்திபோல்‌ இருந்தார்‌ என்ற நிலையில்‌ பேசுவதற்கு நிர்ப்பந்தத்தால்‌ 
நிறைந்திருந்தார்‌. அவர்‌ தம்மைத்‌ தாமே அடக்கி வைக்க இயலாத 
வராயிருந்தார்‌. 

எலிகூ (யோபுவின்‌) மூன்று நண்பர்களுடைய கூற்றுக்களில்‌ மகிழ்ச்சி 
யற்றவராயிருந்தார்‌ (32:3). அவர்களின்‌ விவாதங்கள்‌ இணக்கமற்றவையாய்‌ 
இருந்தன, ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ யோபுவைக்‌ கண்டனம்‌ செய்திருந்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ கொண்டிருந்ததைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மையான வழக்கு ஒன்றை 
யோபு முன்வைத்திருந்தார்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ யோபுவுக்கு இன்னும்‌ சிறந்த 
வகையில்‌ பதில்‌ அளிக்கக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
எலிகூ நினைத்தார்‌. அவர்‌, வாயானது போஜனத்தை ருசிபார்க்றெதுபோல, 
செவியானது வார்த்தைகளைச்‌ சோதித்துப்பார்க்கும்‌ என்று கூறி, 
ஞானத்துடன்‌ இருப்பதாக அவர்கள்‌ உரிமைகூறியதை இடித்துரைத்தார்‌. 
அவர்களின்‌ வார்த்தைகளை ருசிபார்த்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌, நல்லது 


இன்னது என்பதை அவர்கள்‌ இன்னமும்‌ தங்களுக்குள்ளாக தீர்ப்புச்‌ 
செய்திருந்ததில்லை என்று முடிவு செய்தார்‌ (34:1-4). 

இன்னும்‌ மேலாக, எலிகூ யோபுவின்மேல்‌ கோபம்‌ அடைந்தார்‌ (32:2). 
யோபு தேவனை நியாயப்படுத்துவதற்குப்‌ பதிலாகத்‌ தம்மையே நியாயப்‌ 


படுத்தியதால்‌, எலிகூ கோபம்கொண்டார்‌. யார்‌, யாருக்கு முன்பாகப்‌ 
பரீட்சிக்கப்படுகின்றார்‌ என்பது பற்றி அவர்‌ யோபுவைத்‌ திருத்த 
விரும்பினார்‌. தேவனும்‌ அவரது நியாயத்தீர்ப்புக்களும்‌ மனிதருக்கு 
முன்பாகப்‌ பரீட்சிக்கப்படுவதில்லை. மனிதனும்‌ அவனது நியாயத்‌ 
தீர்ப்புக்களும்தான்‌ தேவனுக்கு முன்பாகப்‌ பரீட்சிக்கப்படுகின்றன 
(33:12-14). யோபு அறிவில்லாமல்‌ பேசினார்‌ என்று எலிகூ நம்பினார்‌ (34:34; 
35:16). அவர்‌, தேவனுடைய நியாயத்தை யோபு கேள்விகேட்டதை 
விரும்பாதிருந்தார்‌. அவர்‌ யோபுவின்‌ வார்த்தைகளை மறுகண்ணோட்ட 
மிட்டு, அவர்‌ தேவனைக்‌ குற்றஞ்சாட்டுவதில்‌ தவறானவராயிருந்தார்‌ என்று 
கூறினார்‌: 


நான்‌ காதாரக்‌ கேட்க நீர்‌ சொன்னதும்‌, 
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எனக்கு கேள்வியான உம்முடைய வார்த்தைகளின்‌ சத்தமும்‌ 
என்னவென்றால்‌: 


“நான்‌ மீறுதல்‌ இல்லாத சுத்தன்‌, 

நான்‌ குற்றமற்றவன்‌, என்னில்‌ அக்கிரமமில்லை. 

இதோ, என்னில்‌ அவர்‌ குற்றம்பிடிக்கப்‌ பார்க்கிறார்‌, 

என்னைத்‌ தமக்குச்‌ சத்துருவாக எண்ணிக்கொள்ளுகிறார்‌. 

அவர்‌ என்‌ கால்களை தொழுவிலே மாட்டி, 

என்‌ நடைகளையெல்லாம்‌ காவல்படுத்துகிறார்‌ என்று சொன்னீர்‌.” 
இதிலே நீர்‌ நீதியுள்ளவர்‌ அல்லவென்று 

உமக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாகச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. 
மனுஷனைப்பார்க்கிலும்‌ தேவன்‌ பெரியவராயிருக்றொர்‌ (33:8-12). 


எலிகூ தேவனைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்துவதற்காகப்‌ பேசி, தேவனுக்‌ 
கென்று தற்காப்பு வாதம்‌ செய்தார்‌. முதலாவது, அவர்‌ “தேவன்‌ அநியாயஞ்‌ 
செய்யாமலும்‌, சர்வவல்லவர்‌ நீதியைப்‌ புரட்டாமலும்‌ இருக்கிறது 
மெய்யே” என்று கூறி, தேவனுடைய நறியாயத்திர்ப்புகளைதச்‌ தற்காத்தார்‌ 
(34:12). பிற்பாடு அவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


நான்‌ பேசிமுடியுமட்டும்‌ சற்றே பொறும்‌. 

இன்னும்‌ தேவன்பட சத்தில்‌ நான்‌ சொல்லவேண்டிய நியாயங்களை 
உமக்குச்‌ சொல்லிக்காண்பிப்பேன்‌. 

நான்‌ தூரத்திலிருந்து என்‌ ஞானத்தைக்‌ கொண்டுவந்து, 

என்னை உண்டாக்கினவருடைய நீதியை விளங்கப்பண்ணுவேன்‌ 
(36:2, 3). 


யோபு, தாம்‌ சரியானவர்‌ என்றும்‌ தமக்கு நேர்ந்த உபத்திரவங்கள்‌ 
அநீதியான தண்டனை என்றும்‌ அறிவித்திருந்தார்‌. தம்மை ஒரு 
விரோதியாகத்‌ தேவன்‌ எண்ணியிருந்தார்‌ என்று அவர்‌ தேவன்‌ மீது 
குற்றம்சாட்டியிருந்தார்‌. எலிகூ, “இதிலே நீர்‌ (யோபு) நீதியுள்ளவர்‌ 
அல்லவென்று உமக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாகச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. மனு 
ஷனைப்பார்க்கிலும்‌ தேவன்‌ பெரியவராயிருக்கிறார்‌” (33:12). யோபு 
தேவனுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்ததற்காக அவர்‌ (எலிகூ) அவரை (யோபுவை) 
கடிந்துகொண்டார்‌ (33:13). மனிதன்‌, தனது நீதியானது தேவனுடைய 
நீதியை விடப்‌ பெரியதாய்‌ இருக்கிறது என்று நினைக்கத்‌ துணியாதபடிக்குத்‌ 
தேவன்‌ மனிதகுலத்தைவிட மிகவும்‌ பெரியவராயிருக்கின்றார்‌ (35:2). யோபு 
இருந்ததைவிட யோபுவின்‌ பிரச்சனைகளுக்காக அதிகமாகத்‌ தேவன்மீது 
கான்‌ குற்றம்‌ சுமத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று எலிகூ நினைக்கவில்லை. அவர்‌, 


கும்மை உண்டாக்கியவருக்கு நீதியையும்‌ ஞானத்தையும்‌ உரித்தாக்னொர்‌ 
(36:2, 3). 

எவரொருவரும்‌ தேவனைவிட அதிகமாக நியாயமுள்ளவராக 
இருப்பதில்லை (34:17). நியாயமும்‌ நீதியான நியாயத்தீர்ப்பும்‌ தேவனு 
டைய கரங்களில்‌ இருப்பதால்‌, மனிதன்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கை 
கொண்டிருந்து அவர்மீது நியாயத்தீர்ப்பு அளிக்காது இருக்க வேண்டும்‌ 
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(35:14). இது மக்கள்‌ மத்தியில்‌ ஒரு பொதுவான தவறுதலாக உள்ளது. 
தேவன்‌ சிலவற்றைக்‌ கூறியுள்ளது அல்லது செய்துள்ளது ஏன்‌ என்று புரிந்து 
கொள்ளாதவர்கள்‌, அவர்‌ புரிந்து கொள்வதில்லை என்று முடிவெடுப்பதைத்‌ 
தேர்ந்து கொள்கின்றனர்‌. தேவனுடன்‌ இசைவான வாழ்வைக்‌ கொண்டி 
ராதவார்கள்‌, அவரது வசனங்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ மனிதர்களின்‌ 
தேவைகளுக்குப்‌ பொருத்தமற்றவைகளாய்‌ உள்ளன என்று நினைக்‌ 
கின்றனர்‌. மனிதன்‌, எது மிகச்சிறந்தது என்று தீர்மானிக்க இயலாத நிலையில்‌ 
இருக்கின்றான்‌ என்பதே உண்மையாக உள்ளது. மனிதர்களுக்கு மிகச்‌ 
சிறந்ததாகக்‌ காணப்படுவது அவர்களுக்கு மிகச்‌ சிறந்ததாக இருப்பதில்லை. 
அவர்கள்‌, சில காரியங்கள்‌ சிறந்தவையல்ல என்பதை தவறுசெய்து 
திருத்துதலின்‌ மூலமாகத்தான்‌ பின்பு கண்டறிறொர்கள்‌. தேவன்‌ ஏற்கனவே 
அறிந்துள்ளார்‌. அவர்‌ பரிசீலனை செய்து தவறு என்று கண்டறியும்‌ நிலை 
தேவைப்படுபவராக இருப்பதில்லை. 

நாம்‌ வாழ்கின்ற இந்த உலகத்தையும்‌ நம்மையும்‌ தேவன்‌ 
படைத்துள்ளார்‌. நமக்கு மிகச்சிறந்தது எது என்பதை அவர்‌ 
அறிகின்றார்‌.நாம்‌ அவரது அறிவில்‌ நம்பிக்கை கொண்டு அவரது 
நியாயத்தீர்ப்புகளை மதிக்க வேண்டும்‌. இயல்பாகவே நாம்‌ தேவனுடைய 
கிரியைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ புரிந்து கொள்ளுவது இல்லை. அவர்‌ 
அறிகின்றவற்றை நாம்‌ அறிவதில்லை. ஆகையால்‌, தவறு செய்கின்றார்‌ என்று 
தேவன்‌ மீது யாரால்‌ குற்றம்சாட்ட இயலும்‌? (36:23). 

இரண்டாவது, எலுகூ தேவனிடத்தில்‌ கேள்வி கேட்கப்படும்போது 
அவர்‌ மவுனமாயிருப்பதற்கு அவருக்குள்ள உரிமையைக்‌ குறித்துத்‌ தற்காப்பு 
வாதும்‌ செய்தார்‌. தேவன்‌ தாம்‌ செய்கின்ற யாவற்றுக்கும்‌ காரணம்‌ 


கொடுக்கக்‌ கடமைப்பட்டவர்‌ அல்ல என்ற அளவுக்கு அவர்‌ மனிதர்களை 


விட மிகவும்‌ பெரியவராக இருக்கின்றார்‌ (33:12-14). பல நூற்றாண்டுகளாக, 
வினோதமான ஆர்வம்‌ கொண்ட தனிநபர்கள்‌, நமது வாழ்விலும்‌ 
இயற்கையிலும்‌ சிலவிஷயங்களின்‌ நிலை ஏன்‌ அவைகள்‌ 
இருக்கிறவண்ணமாக உள்ளன என்று கேட்டிருக்கின்றனர்‌. நமது 
அண்டத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ எவ்வளவு அதிகமாக அறிகின்றோமோ, அவ்வளவு 
அதிகமாக “ஏன்‌” என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்கின்றோம்‌; ஆனால்‌ 
படைத்தவராயெ தேவன்‌ அறிகின்ற யாவற்றையும்‌ நம்மால்‌ ஒருபோதும்‌ 
புரிந்து கொள்ள இயலாது. தேவனைப்‌ போல நாமும்‌ அவ்வளவு அதிகம்‌ 
அறிந்திருந்தால்‌, அவர்‌ இனியும்‌ தேவனாக இருக்க மாட்டார்‌! தேவன்‌ 
அறிந்துள்ள அளவுக்குத்‌ தாங்களும்‌ அறிந்துள்ளதாக நினைக்கின்ற 
மக்களுக்கு அவர்‌ தேவனாக இருப்பது இல்லை; அவர்கள்‌ தேவனை 
பயபக்தியுடனும்‌ மிகுவணக்கத்துடனும்‌ அணுகுவதில்லை. மக்கள்‌ தேவன்‌ 
மீது தாங்கள்‌ சார்ந்திருக்க வேண்டியதை மறக்கும்‌ அளவுக்குச்‌ 
சுயமுக்கியத்துவத்தினால்‌ மாயையான தோற்றத்தைக்‌ கொண்டு 
வஞ்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ ஆகிவிட முடியும்‌. 

மூன்றாவதாக, எலிகூ நமது கீம்ப்படிதலை எடிர்பார்ப்பதுற்குத்‌ 
தேவன்கொண்டுள்ள உரிமையைத்‌ தற்காத்து வாகம்‌ செய்தார்‌. யோபு, 
“தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டியது ஏன்‌? அதில்‌ என்ன நன்மை காணப்‌ 
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படுகிறது?” என்று கேட்டார்‌ என்று எலிகூ நம்பினார்‌ (35:2, 3). சிலவேளை 
களில்‌ மக்கள்‌, தேவனை சேவிப்பது என்பது எந்த பலனையும்‌ தருவதில்லை 
என்று நினைக்கின்றனர்‌. யோபு குற்றம்‌ அறியாதவராயிருந்த போதிலும்‌, 
தாம்‌ பாவம்‌ செய்திருந்தால்‌ கூட அப்போதுள்ள நிலையைக்‌ காட்டிலும்‌ 
இப்போதுள்ள தமது நிலை மேன்மையானது அல்ல என்று நினைத்தார்‌. 
தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிவதால்‌ நாம்‌ அவருக்கு விசேஷித்த சலுகை எதையும்‌ 
செய்வதில்லை என்று யோபு புரிந்து கொள்ளும்படி செய்வதற்கு எலிகூ 
முயற்சித்தார்‌. தேவனுடைய மக்கள்‌ நீதியுள்ள வாழ்வை நடத்துகின்ற 
போது, அவர்‌ பிரியமாய்‌ இருக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ அந்த நீதியுள்ள 
வாழ்வினால்‌ அவர்‌ பயனடைவதுமில்லை அல்லது பாவத்தினால்‌ அவர்‌ 
தடைசெய்யப்படுவதுமில்லை (35:6-8). கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது ஆசீர்வாதங்‌ 
களை அளித்திருப்பினும்‌ கூட, பயன்களைப்‌ பெறுவதற்காக மட்டும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனை சேவிப்பவர்களாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாது. 

நான்காவதாக, எலிகூ தேவனுடைய மகத்துவத்தைப்‌ போற்றினார்‌. 
மனிதர்கள்‌ முழுமையாகப்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாத அளவுக்குத்‌ தேவன்‌ 
மகத்துவம்‌ வாய்ந்தவராக இருக்கின்றார்‌ (26:26). அவரது மகத்துவமானது 
இயற்கையில்‌ காட்சிப்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. அவர்‌ பூமியின்மீது திரளாக 
மழைபெய்விக்கும்படி மேகங்களை ஏற்படுத்துகின்றார்‌ (3627-32). தேவனு 
டைய மகத்துவமானது எலிகூ பயபக்தியுடன்‌ நடுங்கக்‌ காரணமாயிற்று 
(92:1முதல்‌). அவர்‌ இடியையும்‌ மின்னலையும்‌ தேவனுடைய குரலுடன்‌ 
ஒப்பிட்டார்‌. 

இயற்கையில்‌ தேவனுடைய கிரியைகள்‌ என்பவை நமது புரிந்து 
கொள்ளுதலுக்கு அப்பாற்பட்டதாக உள்ளது. அவர்‌ பனியை அனுப்‌ 


புகின்றார்‌, அது காட்டு மிருகங்களைக்‌ குளிருக்காக அவைகளின்‌ 
வசிப்பிடங்களுக்கு அனுப்புகிறது. பின்பு அவர்‌ தென்றல்‌ காற்றை அனுப்பி, 
கோடை காலத்தைத்‌ திரும்பக்‌ கொண்டுவருகின்றார்‌. அவர்‌ தமது 
சுவாசத்தினால்‌ உறைபனியை அனுப்புகின்றார்‌. புயல்களைக்‌ கொண்டு 
வரும்‌ மேகங்கள்‌, அவர்‌ அவற்றை எங்கு செலுத்த விரும்புகின்றாரோ அங்கு 
செல்கின்றன. தேவன்‌ முழுச்‌ சித்தரிப்பையும்‌ கண்ணோக்குகின்றார்‌. 
ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ அவர்‌ ஒரு நோக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. சிலவேளை 
களில்‌ நாட்டின்‌ நன்மைக்காகப்‌ புயல்கள்‌ வருகின்றன. பாம்புகள்‌, 
கொசுக்கள்‌ அல்லது வண்டினங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ சராசரி நபர்‌ அநேகமாகப்‌ 
பயன்‌ எதையும்‌ காண இயலாது, ஆனால்‌ அவைகள்‌ தேவனுடைய 
முழுச்சித்தரிப்பில்‌ ஒரு பங்கைப்‌ பெற்றுள்ளன. நாம்‌ வாழ்வில்‌ நமக்குச்‌ 
சொந்தமான சிறு வட்டத்தைப்பற்றி மட்டும்‌ அக்கறையுள்ளவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றோம்‌. சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ தேவன்‌ தம்முடைய இயற்கையின்‌ 
விதிகளை நமக்காக மாத்திரம்‌ மாற்றவேண்டும்‌ என்றுகூட 
விரும்புகின்றோம்‌. நாம்‌ என்ன செய்யப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
விரும்புகன்றோமோ, அது நமது நண்பர்களும்‌ அயலகத்தவரும்‌ 
செய்யப்பட்டிருக்க விரும்புவதற்கு நேர்மாறாக இருக்கலாம்‌. சிலருக்கு 
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உதவிகரமாக இருக்கின்றவை மற்றவர்களுக்குத்‌ தடை கற்களாயிருக்கலாம்‌. 
ஒரு குடும்பத்தாரின்‌ சுற்றுலாப்‌ பயணத்தைக்‌ கெடுக்கிற மழையானது 
அவர்களின்‌ பகுதியில்‌ உள்ள பயிர்களைக்‌ காப்பாற்றலாம்‌. 
குட்பவெப்பத்தைக்‌ தேவன்‌ எவ்வாறு இயக்குகின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ 
அறிவதில்லை. எலிகூ பின்வரும்‌ விவரிப்பைக்‌ கொடுத்தார்‌: 


தேவன்‌ தம்முடைய சத்தத்தை ஆச்சரியமானவிதமாய்க்‌ 
குமுறப்பண்ணுகிறார்‌, 

நாம்‌ கிரகிக்கக்கூடாத பெரியகாரியங்களை அவர்‌ செய்கிறார்‌. 

அவர்‌ உறைந்த மழையையும்‌, கல்மழையையும்‌, 

“தம்முடைய வல்லமையின்‌” பெருமழையையும்‌ பார்த்து: 
“பூமியின்மேல்‌ பெய்யுங்கள்‌,” என்று கட்டளையிடு௫றார்‌. 

தாம்‌ உண்டாக்கின சகல மனுஷரும்‌ தம்மை அறியும்படிக்கு, 

அவர்‌ சகல மனுஷருடைய கையையும்‌ முத்திரித்துப்‌ போடுறார்‌ ... 
ஒன்றில்‌ தண்டனையாகவும்‌, ஒன்றில்‌ தம்முடைய பூமிக்கு 
உபயோகமாகவும்‌, 


ஒன்றில்‌ கிருடையாகவும்‌, அவைகளை வரப்பண்ணுகிறார்‌ (37:5- 13). 


தேவன்‌ ஆகாயத்தை வார்க்கப்பட்ட கண்ணாடிபோல்‌ எவ்வளவாய்‌ 
விரித்துள்ளார்‌ என்று எலிகூ, இயற்கையின்‌ சமானத்தன்மை குறித்து 
ஆச்சரியப்பட்டார்‌ (37:15-18). 

வெறுங்கண்களினால்‌ சூரியனை நேரடியாகப்‌ பாதுகாப்புடன்‌ 
காண்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக, மனிதர்கள்‌ தேவனுடைய முழுமைத்‌ 
தன்மையைக்‌ காண இயலாது. அவர்‌ “பயங்கரமான மகத்துவத்தில்‌” 
வருகின்றார்‌ (37:22). எலிகூ, “சர்வவல்லவரை நாம்‌ கண்டு பிடிக்கக்கூடாது. 
அவர்‌ வல்லமையிலும்‌ நியாயத்திலும்‌ பெருத்தவர்‌. அவர்‌ மகாநீதுபரர்‌. அவர்‌ 
ஒடுக்கமாட்டார்‌” (37:23). 


முடிவுரை 

தேவன்‌ கட்டுப்படுத்துபவராக இருக்கின்றார்‌. பின்பு ஏன்‌ அவர்‌ 
வாழ்வின்‌ பரீட்சைகளைத்‌ தடை செய்வதில்லை? அவர்‌ ஏன்‌ அழிவையும்‌ 
வேதனையையும்‌ அனுமதிக்கின்றார்‌? பயங்கரச்‌ சூழ்நிலைகள்‌ என்பவை 
அன்புகூரும்‌ ஒரு பிதாவின்‌ இயல்புடன்‌ இசைந்துள்ளனவா? வாழ்வின்‌ 
சிரமங்கள்‌ என்ன நோக்கத்திற்காக வருகின்றன? 

சிலவேளைகளில்‌, பரீட்சைகள்‌ என்பவை திருத்தும்‌ போதனை என்ற 
வகையில்‌ வரலாம்‌. கேவனைப்போன்று போதிப்பவர்‌ எவருமில்லை (36:22). 
வேதனையில்‌ கற்கும்‌ பாடங்கள்‌ நீண்டநாட்களுக்கு நினைவில்‌ 
வைக்கப்படுகின்றன. சிரமப்படுதல்‌ என்பது சிந்தையை முக்கியமான 
விஷயங்களை நோக்கி திருப்புகிறது. வேதனையும்‌ சிரமமும்‌ மக்களில்‌ உள்ள 
சிறந்த தன்மைகளை வெளிக்கொண்டுவர முடியும்‌, அதே வேளையில்‌ 
வசதியும்‌ வளமும்‌ மக்களில்‌ உள்ள மிகமோசமான தன்மைகளை 
வெளிக்கொண்டுவர முடியும்‌. நாம்‌ வேதனையையும்‌ துக்கத்தையும்‌ அனு 
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பவிக்கும்படி தேவன்‌ நம்மை அனுமதிக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ நம்மைத்‌ 
துன்புறுதலில்‌ இருந்து விடுவிக்கவும்‌ செய்கின்றார்‌. அவர்‌ மீளக்கட்டுவித்துப்‌ 
புத்துணர்வூட்டுகின்றார்‌ (33:23-26). நாம்‌ சிட்சிக்கப்படும்போது, 
தேவனிடத்தில்‌ “நான்‌ தண்டிக்கப்பட்டேன்‌. நான்‌ இனிப்‌ பாவஞ்‌ 
செய்யமாட்டேன்‌. நான்‌ காணாத காரியத்தை நீர்‌ எனக்குப்‌ போதியும்‌, நான்‌ 
அநியாயம்‌ பண்ணினேனானாலும்‌, நான்‌ இனி அப்படிச்‌ செய்வதில்லை” 
என்று கூறுவது பொருத்தமானதாவே உள்ளது (34:31, 32; NIV). 
சிரமங்கள்‌ என்பவை தேவனுடைய இரக்கத்தின்‌ செயல்விளக்கங்‌ 
களாகவும்‌ இருக்கக்கூடும்‌. தேவனுடைய இரக்கமும்‌ கிருபையும்‌, சிக்கலான 
பாடக்கருத்துகளாக உள்ளன. மனிதகுலத்திற்குத்‌ தேவன்‌ தமது இரக்‌ 


கத்தைக்‌ காட்சிப்படுத்த அவர்‌ செய்கின்றவைகள்‌ அந்தவேளையில்‌ இரக்கம்‌ 
நிறைந்தவையாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. சிலுவையில்‌ இயேசுவின்‌ மரணம்‌ 
என்பது இழந்துபோகப்பட்ட உலகிற்கு இரக்கத்தின்‌ செயலாக இருந்தது, 
ஆனால்‌ அது இயேசுவுக்கு அந்த வேளையில்‌ சகிப்பதற்குக்‌ கடினமானதாக 
இருந்தது. யோனா, தம்மைக்‌ தேவன்‌ நினிவே நகரின்‌ துன்மார்க்கமான 
மனிதர்களிடம்‌ அனுப்பியபோது, தம்மைத்‌ தேவன்‌ வருத்துவதாக 
நினைத்திருக்க வேண்டும்‌. யோனாவுக்கு நடைபெற்ற விஷயமானது, 
இரக்கம்‌ நிறைந்திருந்தது என்று அர்த்தப்படுத்தப்படவில்லை, ஆனால்‌ 
அவரது ஊழியம்‌ ஒரு முழு நாட்டிற்கும்‌ இரக்கத்தின்‌ செயலாக இருந்தது. 

வாழ்வின்‌ ஓரே ஒரு கடினமான சூழ்நிலையானது நமக்கு முடிவு 
வரலாற்றைக்‌ கூறாது. எந்த ஒரு தனி வரலாற்றுப்‌ பகுதியும்‌ நம்மைத்‌ 
தோல்வியடையச்‌ செய்யக்கூடாது. முடிவாக வருபவைகளைக்‌ தீர்மா 
னிப்பவை வாழ்வின்‌ எல்லாச்‌ சூழ்நிலைகளின்‌ தொகுப்பேயாகும்‌. விஷயம்‌ 
எப்படியிருப்பினும்‌, நாம்‌ ஒரு சிரமத்திற்கு அப்பால்‌ அதன்‌ பயன்களைக்‌ 
கண்ணோக்க வேண்டும்‌. அதில்‌ நாம்‌ ஒரு நன்மையையும்‌ காணவோ 
அல்லது அதற்கான காரணங்களைக்‌ காணவோ இயலாவிட்டால்‌, அது 
சூழ்நிலையைப்‌ பற்றிய நமது வரைமுறைக்குட்பட்ட, பூமிக்குரிய 
கண்ணோட்டத்தின்‌ காரணமாகவே இருக்கும்‌. முடிவு விளைவு என்பது 
அனுபவத்தின்‌ மதிப்பைத்‌ கர்மானிக்கிறது. 

யோபு அறிவின்றிப்‌ பேசினார்‌ என்று குற்றம்‌ சாட்டியபோது எலிகூ 
சரியாகவே கூறினார்‌. யோபு தாம்‌ பேசியது இன்னது என்று அறியவில்லை. 
அவர்‌ சர்வவல்லமையுள்ள தேவனின்‌ கிரியைகளைப்‌ புரிந்துகொள்ள 
விரும்பினார்‌. நாம்‌ பொறுமையாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌; நாம்‌ தேவன்மீது 
நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ கூறாமல்‌, முடிவு விளைவைக்‌ காத்திருந்து கண்ணோக்க 
வேண்டும்‌. 
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5 
தவன்‌ பசுகீன்ற்போது 


[8யாபு 58.1-42.6] 


கிரான்ட்‌ கான்யானை (மாபெரும்‌ வாய்க்காலை) நான்‌ முகன்‌ 
முதலாகக்‌ கண்டபோது, பிரமிப்பினால்‌ தாக்கப்பட்டேன்‌. கான்யானின்‌ 
விளிம்பில்‌ நின்றுகொண்டு, சூரியன்‌ மறைந்து கொண்டிருக்கையில்‌ நான்‌ 
“எத்துனை பெரியவர்‌ நீரென்று...” பாடுவதாகக்‌ கற்பனை செய்கேன்‌. நான்‌ 
கண்ட எல்லாவற்றைக்காட்டிலும்‌, அந்தக்‌ கான்யானில்‌ நான்‌ தேவனுடைய 
வல்லமையின்‌ பரந்த தன்மையை அதிகமாய்‌ உணர்ந்து அறிந்தேன்‌. 
உடனடியாக எனது வினோத ஆர்வம்‌ எழும்பிற்று. நான்‌ அதைப்‌ பற்றி 
இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ அறிய விரும்பினேன்‌. நான்‌ அதைப்‌ பற்றி 
ஆராய்ந்துபார்த்து, அதைப்‌ பற்றி வாசிக்க விரும்பினேன்‌. எனது 


பதில்செயலானது, அங்கு வந்த பல லட்சக்கணக்கான மற்றவர்களுடை 
யதைப்‌ போன்றதாகவே இருந்தது. புவியியல்‌ அறிஞர்கள்‌ அந்த மாபெரும்‌ 
கான்யான்‌ இன்னும்‌ இருத்தல்‌ குறித்த விளக்கத்தை ஆராய்வதில்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்நாளையே செலவிட்டுள்ளனர்‌, சிலர்‌ தங்கள்‌ உயிரையே இழந்தும்‌ 


போயினர்‌. சில உண்மைகள்‌ அறியப்பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ பல பதில்கள்‌ 
இன்னமும்‌ ஒரு யூகத்தைவிடச்‌ சற்று அதிகமானவைகளாக மாத்திரமே 
உள்ளன. தேவனை விசுவாசிக்கின்றவர்கள்‌, “கிரான்ட்‌ கான்யானுக்குக்‌ 
காரணமானது எது?” என்று கேட்க வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. அதற்குக்‌ 
காரணமானவர்‌ யார்‌ என்பதை அவர்கள்‌ அறிந்துள்ளனர்‌. தேவன்‌ அதை 
எவ்வாறு படைத்தார்‌ என்று நாம்‌ ஆராய்ந்து பார்க்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவரே 
அதற்குக்‌ காரணமானவர்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ ஐயம்‌ கொள்ளக்கூடாது. 
ஆப்பிரிக்காவின்‌ ஜிம்பாவேயில்‌ உள்ள விக்டோரியா நீர்வீழ்ச்சியை 
நான்‌ முதன்‌ முதலாகக்‌ கண்ட போது, பல இலட்சக்கணக்கான லிட்டர்கள்‌ 
கொள்ளளவு கொண்ட வலிமைவாய்ந்த தண்ணீரானது 350 அடிகள்‌ 
உயரத்தில்‌ இருந்து வெகு வேகமாகப்‌ பாய்ந்து கீழே இருந்த “கொதிக்கும்‌ 
பானைக்குள்‌” விழுந்தது கண்டு அதேவிதமாகப்‌ பிரமிப்பு அடைந்தேன்‌. 
நாம்‌ யோபுவின்‌ புத்தகத்தின்‌ முடிவுப்பகுதிக்கு வரும்போது, நான்‌ 
அதேவிதமான பிரமிப்பின்‌ உணர்வைக்‌ கொண்டுள்ளேன்‌. கடைசி ஐந்து 
அதிகாரங்கள்‌, தேவனுடைய குரலொலி சுழற்காற்றில்‌ இருந்து எவ்வாறு 
யோபுவினிடத்தில்‌ பேசிற்று என்பது பற்றிக்‌ கூறுகிறது. யோபு தமக்குப்‌ 
பதில்‌ கூறும்படி தேவனுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்திருந்தார்‌. அதற்குப்‌ 
பதிலாகத்‌ தேவன்‌ யோபுவைக்‌ கேள்விகேட்டார்‌. அவர்‌ யோபுவினிடத்தில்‌ 
எண்பதுக்கும்‌ அதிகமான கேள்விகளைக்‌ கேட்டார்‌, மற்றும்‌ அவைகளுக்குப்‌ 
பதில்கள்‌ யோபுவினிடம்‌ இருந்திருப்பினும்கூட அவற்றிற்குப்‌ பதில்‌ கூற 
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இயலாத அளவுக்குத்‌ தேவன்‌ அந்தக்‌ கேள்விகளை மிகவிரைவாகக்‌ 
கேட்டார்‌. 


யோபு குறுக்கு விசாரணை செய்யப்படுதல்‌ (38-41) 
யோபுவினிடத்தில்‌ தேவன்‌, “இப்பொழுதும்‌ புருஷனைப்போல்‌ 
இடைக்கட்டிக்கொள்‌. நான்‌ உன்னைக்‌ கேட்பேன்‌. நீ எனக்கு உத்தரவு 
சொல்லு” என்று கூறினார்‌ (98:3). அந்தக்‌ கேள்விகள்‌ நம்மைப்‌ பற்றி, 
உலகத்தில்‌ கவனித்து அறியப்படக்கூடிய, ஆயினும்‌ நமது புரிந்து கொள்ளு 
தலுக்கு அப்பாற்பட்ட தான கோட்பாடுகளை உள்ளடக்கியிருந்தன.இவை 
எல்லாவற்றிலும்‌ தேவன்‌ ஒரு முக்கியமான கருத்தை ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌: நம்மைப்‌ பற்றித்‌ தேவன்‌ இந்த உலகத்தில்‌ செய்யும்‌ 
இரியைகளைக்‌ குறித்து நாம்‌ முழுமையாகப்‌ புரிந்து கொள்ள இயலாது 
என்றால்‌, ஆவிக்குரிய வட்டாரத்தில்‌ தேவனுடைய கிரியைகளைக்‌ குறித்து 
புரிந்து கொள்வதை நாம்‌ எவ்வாறு முன்மொழிய முடியும்‌? தேவனுடைய 
எல்லாக்‌ கேள்விகளும்‌, “தேவனைக்‌ கேள்விகேட்க மனிதன்‌ யார்‌?” என்று 
கேட்பதையே நோக்கங்‌ கொண்டுள்ளன. 
“நான்‌ பூமியை அஸ்திபாரப்படுத்துகிறபோது நீ எங்கேயிருந்தாய்‌?” 
என்று தேவன்‌ யோபுவைக்‌ கேட்டார்‌ (38:4. பூமிக்குத்‌ திட்டமிட்டு அதை 


அஸ்திபாரப்படுத்தினவர்‌ யார்‌? அதன்‌ சுற்றுப்பாதையை நிர்ணயித்தவர்‌ 
யார்‌? அது தனது அச்சில்‌ சுழலுவதைத்‌ தொடங்கி வைத்தவர்‌ யார்‌? 
அண்டத்தின்‌ கடியாரச்‌ செயல்‌ முறையானது மதிநுட்பம்‌ வாய்ந்த ஒரு 
வடிவமைப்பைக்‌ காண்பிக்றெது. இந்த பூமியும்‌ நமது அண்டமும்‌, ஒரு 
அகராதி நூலானது அச்சகம்‌ ஒன்று வெடித்துச்‌ சிதறியதில்‌ இருந்து 
தற்செயலாக உண்டாகியிருக்கக்‌ கூடிய சாத்தியக்கூற்றிற்குச்‌ சற்று 
அதிகமான வகையில்‌ ஏற்பட்டதாகவே உள்ளது. மதிநுட்பம்‌ வாய்ந்த ஒரு 
வடிவமைப்பாளர்‌ மற்றும்‌ உண்டாக்குபவர்‌ அவசியமானவராக உள்ளார்‌. 

தேவன்‌ தாமே மேகங்களையும்‌ கடல்களையும்‌ உண்டாக்கினவர்‌ என்று 
யோபுவுக்கு அறிவித்தார்‌ (38:9). அவர்‌ இரவையும்‌ பகலையும்‌ உண்டாக்‌ 
கினார்‌. அவர்‌ சமுத்திரத்தின்‌ எல்லைகளை நிலைப்பெறச்செய்தார்‌. அவர்‌ 
சமுத்திரங்களின்‌ கண்ணீர்களுக்கு, “இம்மட்டும்‌ வா, மிஞ்சி வராதே. உன்‌ 
அலைகளின்‌ பெருமை இங்கே அடங்கக்கடவது” என்று கூறினார்‌ (38:11). 
அவர்‌ யோபுவினிடத்தில்‌, “நீ விடியற்காலத்துக்குக்‌ கட்டளை கொடுத்து, 
அருணோதயத்துக்கு அதின்‌ இடத்தைக்‌ காண்பித்ததுண்டோ?” (38:13); “நீ 
சமுத்திரத்தின்‌ அடித்தலங்கள்மட்டும்‌ புகுந்து, ஆழத்தின்‌ அடியில்‌ உலாவின 
துண்டோ?” (38:16) என்று கேட்டார்‌. 


தேவன்‌ மேலும்‌ யோபுவினிடத்தில்‌ கேள்விகளைக்‌ கேட்டார்‌. 
உண்மையில்‌ அவர்‌, “உறைந்த மழையின்‌ பண்டசாலைகளுக்குள்‌ நீ 
பிரவேசித்தாயோ? கல்மழையிருக்கிற பண்டசாலைகளைப்‌ பார்த்தாயோ?” 
(38:22); “உறைந்த தண்ணீர்‌ யாருடைய வயிற்றிலிருந்து புறப்படுகிறது?” 
(38:29, 30); “ஏராளமான கண்ணீர்‌ உன்மேல்‌ சொரியவேணும்‌ என்று உன்‌ 
சத்தத்தை மேகங்கள்பரியந்தம்‌ உயர்த்துவாயோ? நீ மின்னல்களை 
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அழைத்தனுப்பி, அவைகள்‌ புறப்பட்டுவந்து: இதோ, இங்கேயிருக்கிறோம்‌ 
என்று உனக்குச்‌ சொல்லும்படி செய்வாயோ?” (38:26, 34-38) என்றெல்லாம்‌ 
கேட்டார்‌. தேவன்‌ தமது கிரியைகளை யோபுவுக்கு விளக்கப்‌ 
படுத்துவதற்காக, அவரைக்‌ கடலின்‌ ஆழங்களில்‌ இருந்து எடுத்து 
வான்வெளி வீதிக்குக்‌ கூட்டிச்‌ சென்றார்‌. உலகப்பிரகாரமான இந்தப்‌ 
படைப்புகள்‌ எவ்வாறு வந்தன மற்றும்‌ எவ்வாறு தொடர்ந்து 
இயங்குகின்றன என்பதை யோபு புரிந்துகொள்ள இயலாதிருந்தால்‌, அவர்‌ 
தமக்கு என்ன நடந்திருந்தது என்பதை எவ்வாறு புரிந்துகொள்ள முடியும்‌? 
யோபுவுக்கு நடைபெற்றிருந்தது, ஆவிக்குரிய உலகத்தில்‌ தேவனுடைய 
கிரியைகளின்‌ ஒரு பாகமாக இருந்தது. 

இயல்பான உலகத்தில்‌ தேவனுடைய கிரியைகளை நாம்‌ விளக்கப்‌ 
படுத்தக்கூட முடியாதிருந்தால்‌, ஆவிக்குரிய வடிவமைப்புக்களை நாம்‌ 
எவ்வாறு புரிந்துகொள்ள முடியும்‌? தேவன்‌ சில செய்கைகளை எவ்வாறு 
அல்லது ஏன்‌ நடப்பிக்கின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ அறிவதில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ 
இந்த உலகத்தையும்‌ நமது வாழ்வையும்‌ எவ்வாறு முறைப்படுத்த வேண்டும்‌ 
என்று அறிகின்றார்‌. இந்த அண்டத்தை இயக்கும்‌ பொறுப்பைத்‌ தேவன்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ இருப்பினார்‌ என்றால்‌, அதை எவ்வாறு இயக்குவது என்பதை 
அறிவதில்‌ நாம்‌ இழப்பையே அடைவோம்‌. ஒருவேளை தேவன்‌ தமது 
வல்லமையை ஒருபக்கமாக ஒதுக்கிவைத்துவிட்டு, இந்த அண்டத்தை 
நிறுத்திவைத்து, மனிதரிடத்தில்‌ “இதோ அது இங்குள்ளது. நீ அதை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு இப்போது முதல்‌ அதை நீயே இயக்கு” என்று கூறுகின்றார்‌ என்று 
வைத்துக்கொள்வோம்‌. அதை மீண்டும்‌ எவ்வாறு இயக்குவது என்பதற்கு 
இந்த முழு உலகத்திலும்‌ அறிவோ அல்லது புரிந்து கொள்ளுதலோ இராது. 

இந்த அண்டத்தை இயக்குவது எப்படி என்பதைத்‌ தேவன்‌ 
அறிந்திருக்கின்றார்‌ என்றால்‌, நமது ஆவிக்குரிய மற்றும்‌ நித்தியமான 
நன்மைக்காக நமது வாழ்வை எப்படி முறைப்படுத்துவது என்றும்‌ அவர்‌ 
அறிந்திருக்கின்றார்‌ என்பது நிச்சயமாக உள்ளது. அவர்‌ உங்கள்‌ வாழ்வைக்‌ 
கொண்டிருக்க அனுமதியுங்கள்‌. அதைக்கொண்டு என்ன செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ அறிந்திருக்கின்றார்‌. அவர்‌ உங்கள்‌ வாழ்வைக்‌ கொண்டு நீங்கள்‌ 
புரிந்துகொள்ளாத சிலவற்றைச்‌ செய்கின்றார்‌, அது ஓன்று மாத்திரமே 
நீங்கள்‌ புரிந்து கொள்ளாத விஷயமாக இருப்பதில்லை. தேவனுடைய 
இரியைகளைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ என்பது நமக்கு அவசியமானதல்ல; 


தேவனுடைய கிரியைகளின்‌ மீது விசுவாசம்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பதே 
நமக்கு அவசியமானதாக உள்ளது. 

அடுத்ததாக தேவன்‌, தமது வல்லமையையும்‌ அறிவையும்‌ வலியுறுத்து 
வதற்காக, யோபுவின்‌ கவனத்தை விலங்குகளின்‌ இராஜ்யத்திற்குக்‌ 
கொண்டுவந்தார்‌. வனவிலங்குகளின்‌ உள்ளுணர்வு, வலிமை, வனப்பு 
மற்றும்‌ உணவு ஆகியவற்றைக்‌ கொடுப்பது யார்‌? சிங்கத்திற்கு இரையை 
வேட்டையாடிக்‌ தருவதையோ அல்லது இளம்‌ சிங்கங்களின்‌ பசியை 
ஆற்றுவதையோ யாரால்‌ செய்ய முடியும்‌? காக்கைக்‌ குஞ்சுகளுக்கு உண 
வளிப்பது யார்‌? (38:39-41). மலைகளில்‌ உள்ள வரையாடுகள்‌ எப்போது 
குட்டிகளை ஈனுகின்றன? மான்கள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட வயது வரையிலும்‌ 
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குங்கள்‌ பெற்றோர்களுடன்‌ இருந்துவிட்டு பின்பு மறுபடியும்‌ திரும்பி 
வராதபடி அவற்றை விட்டுப்‌ பிரிந்து செல்வது ஏன்‌? (39:1-4). காட்டுக்‌ 
கழுதையை உண்டாக்கி, அவற்றைத்‌ தன்னிச்சையாகத்‌ திரியவிட்ட து யார்‌? 
காண்டாமிருகத்தை உழுவதற்குப்‌ பழக்கப்படுத்த முடியாதது ஏன்‌? 
(39:5-12). தேவனுடைய கேள்விகளால்‌ எதிர்கொள்ளப்பட்ட யோபு, 
மனிதன்‌ புரிந்துகொள்ளக்‌ கூடியது எவ்வளவு கொஞ்சமாக உள்ளது என்று 
காணத்தொடங்கினார்‌. 

பின்பு தேவன்‌ தமது கவனத்தைத்‌ தீக்குருவிகளின்‌ பக்கமாகத்‌ 
திருப்பினார்‌ (39:13-18). மனிதர்கள்‌ அல்லது காட்டு விலங்குகள்‌ மிதித்து 
நசுக்கிவிடும்படி யாகத்‌ தீக்குருவிகள்‌ தனது முட்டைகளை மணலில்‌ மதியீன 


மாக இட்டுவைப்பது ஏன்‌? அது தனது குஞ்சுகள்‌ தன்னுடையகல்லாத 
வைகள்‌ போல்‌ அவற்றைக்‌ கவனியாது விடுவது ஏன்‌? அந்தப்‌ பறவைக்குத்‌ 
தேவன்‌ ஞானத்தைக்‌ கொடாமல்‌ விலக்கிவைத்தார்‌, ஆயினும்‌ அவர்‌ அதன்‌ 
தேவைகளை அளித்தார்‌. அது விரைவுமிக்க குதிரையைவிட வேகமாக 
ஓடக்கூடிய வரத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது. 

குதிரையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினால்‌, அதற்குப்‌ பலத்தையும்‌ யுத்தத்திற்கான 
உள்ளுணர்வையும்‌ கொடுத்தது யார்‌? (39:19-25). இராஜாளி தனது 
செட்டையை விரிப்பதும்‌, கழுகு தனது கூட்டை ஏற்படுத்துவதற்காக 
மலைகளின்மீது உயரப்‌ பறப்பதும்‌ ஏன்‌? இந்தப்‌ பறவைகள்‌ அவ்வளவு 
தூரத்தில்‌ இருந்து தங்கள்‌ இரையைக்‌ காணக்கூடும்படிக்கு மிகவும்‌ 
கூர்மையான கண்களைக்‌ கொடுத்தது யார்‌? இறந்த உடல்கள்‌ எங்கிருந்‌ 
தாலும்‌ இந்தக்‌ கழுகுகள்‌ தங்கள்‌ உள்ளுணர்வால்‌ அதை உணர்வது எப்படி? 
(99:26-30). நாம்‌ உணர்ந்தரிய இயலாத உள்ளுணர்வுகளைத்‌ தேவன்‌ தமது 
படைப்புகளுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. 

கேள்விகேட்டல்‌ தொடர்ந்தபோது, தேவன்‌ யோபுவினிடம்‌, பிகெ 
மோத்‌ (இது அநேகமாக ஒரு நீர்யானையாக, காண்டாமிருகமாக அல்லது 
யானையைப்‌ போன்ற உயிரினமாக இருக்கலாம்‌) என்ற மிருகத்தைப்‌ பற்றி 
ஆழ்ந்து சந்திக்கும்படி கூறினார்‌. அது ஒரு எருதைப்‌ போலப்‌ புல்லைத்‌ 
தின்றெது, ஆனால்‌ மாபெரும்‌ பலம்‌ கொண்டுள்ளது. அதன்‌ எலும்புகள்‌ 
இரும்புக்கம்பிகளைப்‌ போல்‌ உள்ளது (இது தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ “அதின்‌ 
எலும்புகள்‌ கெட்டியான வெண்கலத்தைப்‌ போலவும்‌, அதின்‌ அஸ்திகள்‌ 
இரும்புக்‌ கம்பிகளைப்போலவும்‌ இருக்கிறது” என்றுள்ளது | யோபு 40:18}). 
இது தேவன்‌ படைத்த எல்லா மிருகங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ உக்கிரம்‌ 
வாய்ந்ததாக உள்ளது. அது நீரோடையில்‌ உள்ள தாமரைச்‌ செடிகள்‌ மற்றும்‌ 
வில்லோ மரங்களின்‌ நிழல்களின்‌ &ழ்‌ படுத்துக்‌ கொள்கிறது (இது தமிழ்‌ 
வேதாகமத்தில்‌, “அது நிழலுள்ள செடிகளின்‌ கீழும்‌, நாணலின்‌ மறைவிலும்‌, 
உளையிலும்‌ படுத்துக்கொள்ளும்‌” என்றுள்ளது {யோபு 40:21). இது ஒரு 
நதியின்‌ நீரையை குடித்துவிடும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ பெரியதாக உள்ளது. 
இதன்‌ மூக்கில்‌ ஒரு வளையத்தை இட்டு இதை நடத்திச்‌ செல்ல ஒருவராலும்‌ 
முடியாது. இப்படிப்பட்ட ஒரு மிருகத்தைச்‌ சர்வவல்லமை நிறைந்த 
ஒருவரைத்‌ தவிர வேறு யாரால்‌ உண்டாக்க முடியும்‌? (40:15-24). 
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லிவியாதானைப்‌ பற்றி (இது முதலைபோன்ற ஒரு உயிரினமாகும்‌, 
ஒருவேளை இது இல்லாது ஒழிந்துபோன மிருகமாக இருக்கலாம்‌) ஆழ்ந்து 
சிந்திக்கும்படியும்‌ யோபுவுக்குக்‌ கூறப்பட்டது. அதிகாரம்‌ 41ல்‌ மிக 
உக்கிரமான இந்த நீர்வாழ்‌ மிருகத்தைப்‌ பற்றி விவரிப்புத்‌ தரப்பட்டுள்ளது. 
மற்ற மிருகங்களுக்குக்‌ குறிப்பிடப்பட்டது போன்ற அதே கருத்துக்கள்‌ 
வலிமை வாய்ந்த இந்த மிருகத்தை விவரிப்பதற்கும்‌ தரப்பட்டுள்ளது. இந்த 
உயிரினங்களின்‌ மிருகபலமானது மனிதரின்‌ கற்பனைக்கு மிகவும்‌ 
திகிலாட்டக்‌ கூடியதாக உள்ளது. இவற்றைப்‌ படைத்தவர்‌ சகல 
வல்லமைக்கும்‌ ஆதார மூலமாக இருக்கின்றார்‌. இந்த படைப்புயிரின்‌ 
வலிமை என்பது நமது புரிந்து கொள்ளுதலுக்கு அப்பாற்பட்டதாக 
இருக்கிறதென்றால்‌ இதைப்‌ படைத்தவரின்‌ வல்லமையை நிச்சயமாகவே 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது. 

தேவன்‌ யோபுவினிடத்தில்‌, “மரணவாசல்கள்‌ உனக்குத்‌ இறந்த 
துண்டோ?” என்று கேட்டார்‌ (38:17). உயிருடன்‌ இருப்பவர்களில்‌, மரண 


நிழலின்‌ வாசல்களைக்‌ கண்டுள்ளது யார்‌? மரணம்‌ என்றால்‌ என்ன 
என்பதை நாம்‌ யாக்கோபு 2:26ல்‌ வாசிக்க முடியும்‌: “... ஆவியில்லாத சரீரம்‌ 
செத்தாயிருக்றெது ...” தேவன்‌ மாத்திரமே உயிரின்‌ ஆவியைக்‌ கொடுக்கக்‌ 
கூடியவராக இருக்கின்றார்‌ (பிர. 12:7). உயிரைக்‌ கொடுக்கின்ற அந்த 
ஆவியானது, மரணத்தின்போது தன்னைக்‌ கொடுத்த தேவனிடத்திற்குச்‌ 
செல்லுகிறது. நாம்‌ இந்த உண்மைகள்‌ யாவற்றையும்‌ அறிகின்றோம்‌, 
ஆனால்‌ இவற்றை அறிதல்‌ என்பதும்‌ புரிந்துகொள்ளுதல்‌ என்பதும்‌ இரு 
வேறுபட்ட விஷயங்களாக உள்ளன! 

அவர்‌ யோபுவினிடம்‌, “அந்தக்‌ காரணங்களில்‌ ஞானத்தை வைத்தவர்‌ 
யார்‌?” என்று கேட்டார்‌ (38:36). உள்ளத்தில்‌ புத்தியைக்‌ கொடுத்தது யார்‌? 
மனிதரின்‌ சந்தையையும்‌ இருதயத்தையும்‌ யாரால்‌ புரிந்துகொள்ள 
முடியும்‌? மனிதனின்‌ இருதயத்தையும்‌, சந்தையையும்‌, நோக்கங்களையும்‌ 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாது என்றால்‌, தேவனுடையகை நாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளுதல்‌ என்பதை எப்படி எதிர்பார்க்க முடியும்‌? தேவனை நியாயந்‌ 
தீர்ப்பதை யோபு தமக்குத்‌ தாமே எடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. தேவன்‌, “நீ 
என்‌ நியாயத்தை அவமாக்குவாயோ? நீ உன்னை நீதிமானாக்கிக்‌ 
கொள்ளும்படிக்கு என்மேல்‌ குற்றஞ்சுமத்துவாயோ?”” என்று பதில்‌ 
அளித்தார்‌ (40:8). 

தேவன்‌, “யோபுவே, இந்த விஷயங்களில்‌ எதைப்‌ பற்றியாவது நீ அறிந்‌ 
இருக்கின்றாயா? அவ்வாறு நீ அறிந்திருந்தால்‌ அது, இந்த விஷயங்கள்‌ நடை 
பெறுவதற்கு முன்னரே நீ ஏற்கனவே பிறந்திருந்தாய்‌ என்பதனாலா? 
அல்லது பூமியில்‌ நீ ஒரு நீண்ட வாழ்வைப்‌ பெற்றதில்‌ இருந்து இந்த விஷயங்‌ 
களை அறிந்திருக்கின்றாயா?” என்று கேட்டார்‌ (38:21). 


யோபு இணக்கமாக்கப்பட்டார்‌ (42:1-6) 
தேவன்‌ பேசியபோது அவர்‌ யோபுவின்‌ கவனத்தைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌. 
யோபு கவனித்துக்‌ கேட்டார்‌. தேவன்‌ பேசுகின்றபோது அவர்‌ பேசுகின்ற 
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தைக்‌ கவனிக்கும்‌ மனிதர்கள்‌ அவருக்குத்‌ தேவை. சர்வவல்லவருடன்‌ 
வாதிடுதல்‌ என்பது முரட்டுத்தனத்தின்‌ உச்சமாக உள்ளது. 

யோபு தாழ்மையானார்‌. இருமுறை மாத்திரமே பதில்கூற அவர்‌ 
முயற்சி செய்தார்‌. அவர்‌ பின்வருமாறு மாத்திரம்‌ கூறுமளவுக்கு மிகவும்‌ 
தாழ்மையானார்‌: “இதோ, நான்‌ நீசன்‌. நான்‌ உமக்கு என்ன மறுஉத்தரவு 
சொல்லுவேன்‌. என்‌ கையினால்‌ என்‌ வாயைப்‌ பொத்திக்கொள்ளுகிறேன்‌. 
நான்‌ இரண்டொருதரம்‌ பேசினேன்‌. இனி நான்‌ பிரதியுத்தரம்‌ 
கொடாமலும்‌ பேசாமலும்‌ இருப்பேன்‌” (40:4, 5). பிற்பாடு அவர்‌, “தேவரீர்‌ 
சகலத்தையும்‌ செய்ய வல்லவர்‌. நீர்‌ செய்ய நினைத்தது தடைபடாது 
என்பதை அறிந்திருக்கிறேன்‌” என்று கூறினார்‌ (42:2). 

யோபு ஓளியூட்டப்பட்டார்‌. அவர்‌ தமது அறியாமையில்‌ 
பேசியிருந்ததை உணர்ந்தறிந்தார்‌. அவர்‌, “நான்‌ எனக்குத்‌ தெரியாதகையும்‌, 
என்‌ புத்திக்கு எட்டாததையும்‌, நான்‌ அறியாததையும்‌ அலப்பினேன்‌ 
என்கிறேன்‌” (42:3); “என்‌ காதினால்‌ உம்மைக்குறித்துக்‌ கேள்விப்பட்டேன்‌. 
இப்பொழுதோ என்‌ கண்‌ உம்மைக்‌ காண்டுறது” (42:5) என்று கூறினார்‌. 

யோபு தம்மையே பார்த்துக்‌ கொண்டார்‌. ஏசாயா 6:5ல்‌ ஏசாயாவைப்‌ 


போல்‌, யோபு தேவனைப்‌ பார்த்தபோது தம்மையே பார்த்துக்‌ கொண்டார்‌. 
அவர்‌, “இதோ, நான்‌ நீசன்‌” என்றும்‌ (40:4), “ஆகையால்‌ நான்‌ என்னை அரு 
வருத்து, தூளிலும்‌ சாம்பலிலும்‌ இருந்து மனஸ்தாபப்படுகிறேன்‌” (42:6) 
என்றும்‌ கூறினார்‌. தேவனுடைய நோக்கங்கள்‌ நிறைவேற்றப்பட்டிருந்தன. 


முடிவுரை 
யோபு ஏற்கனவே ஒரு நல்ல மனிதராக இருந்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ எந்த 
ஒரு மனிதரும்‌ தாம்‌ இன்னும்‌ மேன்மையானவர்‌ ஆகக்கூடாத அளவுக்கு 
நல்லவராக இருப்பதில்லை. யோபுவைப்‌ புடமிடுவதற்கான சோதனை 
யானது அவரை ஒரு மேன்மையான மனிதராக்கிற்று. அவரது எண்ணப்‌ 
போக்கு ஒரு மாபெரும்‌ மாற்றத்தைப்‌ பெற்றுக்கொண்டிருந்தது. யோபு 
நல்லவர்‌ என்று ஊர்ஜிதம்‌ பண்ணப்பட்டார்‌. 
தேவன்‌, யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களிடத்தில்‌ பிரியமாய்‌ இருக்க 
வில்லை, ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌ அவரை (தேவனை) மிகச்சரியான வகையில்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்தவில்லை (42:7). அவர்களின்‌ பாவங்களுக்காக 
அவர்கள்‌ நிவாரணப்பலிகளைச்‌ செலுத்தும்படியும்‌ அவர்களுக்காக யோபு 
ஜெபிக்கும்படியும்‌ அவர்‌(தேவன்‌) அவர்களிடத்தில்‌ கூறினார்‌ (42:8). 
அவர்கள்‌, தேவன்‌ தங்களுக்குக்‌ கூறியபடியே செய்தனர்‌; பின்பு நாம்‌, 
“... அப்பொழுது கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முகத்தைப்‌ பார்த்தார்‌” என்று வாசிக்‌ 
கின்றோம்‌ (42:9). 
யோபுவினிடத்தில்‌ தேவன்‌ பேசியதைத்‌ தீவிரமாக ஆழ்ந்து சிந்திக்கும்‌ 
எவரும்‌, தேவனுடைய வல்லமை பற்றிய ஆதாரங்களினால்‌ மனம்‌ 
ஈர்க்கப்படுவார்‌. இது ஆயிரக்கணக்கான ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
எழுதப்பட்டிருப்பினும்‌, தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதற்கு இன்றளவும்‌ 
செயல்விளைவுள்ள ஒரு ஆய்வுநூலாக உள்ளது. தேவன்‌ இன்றைய 
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நாட்களிலும்‌ இன்னமும்‌ இயற்கையின்‌ மூலமாகப்‌ பேசுகின்றார்‌. அவரது 
சிருஷ்டிக்கும்‌ வல்லமை மற்றும்‌ பலம்‌ ஆகியவற்றிற்கு நாம்‌ எல்லா 
இடங்களிலும்‌ ஆதாரத்தைக்‌ காணுகின்றோம்‌. மாறிவருகிற பருவங்கள்‌, 
மலருகிற மலர்கள்‌, மற்றும்‌ விலங்குகளும்‌ பூச்சிகளும்‌ கூட வடிவமைப்பு 
மற்றும்‌ திட்டமிடுதல்‌ ஆகியவற்றிற்கு ஆதாரத்தைக்‌ காண்பிக்கிறது. இந்த 
வடிவமைப்பின்‌ ஆதாரம்‌ யோபுவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்து இன்றளவும்‌ ஒரே 
சீராக இருக்கிறது என்பதை நாம்‌ உணர்ந்து அறிகின்றபோது அது இன்னமும்‌ 
அதிகமாக நம்பக்கூடியதாக உள்ளது. தேவனுடைய வல்லமையை அவர்‌ 
(யோபு) நம்பி இணங்கச்‌ செய்த அதே ஆகாரமானது இன்னமும்‌ 
இங்குள்ளது. 
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6 


“எல்லாருடைய நலனும்‌ 
நன்றாகவே முடிக்றுது” 


[Burr] 42:12-17) 


யோபு புத்தகத்தின்‌ கடைசி ஆறு வசனங்கள்‌ ஒரு மாபெரும்‌ 


நாடகத்திற்கு ஒரு மாபெரும்‌ உச்சக்‌ காட்சியை அளிக்கின்றன. 42:12ஐப்‌ 
புரிந்துகொள்வதற்கு யோபுவின்‌ புத்தகம்‌ முழுவதையும்‌ படிப்பது 
குகுதியானதாக உள்ளது: “கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முன்னிலைமையைப்‌ பார்க்‌ 
கிலும்‌ அவன்‌ பின்னிலைமையை அசீர்வதித்தார்‌ ...?” இதை அறிந்து 
கொள்ளுங்கள்‌: கர்த்தர்‌ ஆசீர்வதிக்னெறார்‌! எதிர்ப்பான சூழ்நிலையிலும்‌ 
கூடக்‌ கர்த்தர்‌ ஆசீர்வதிக்கின்றார்‌. மதிப்பு மிக்க பாடங்களைக்‌ கற்றறிந்த 
அல்லது மேன்மையான மக்களாக ஆகியிருந்த நிலையில்‌ நாம்‌ நமது 
கடினமான வேளைகளின்‌ முடிவுக்கு வருகின்றபோது கர்த்தர்‌ நம்மை 
ஆசீர்வதித்திருக்கின்றார்‌. முடிவில்‌ நாம்‌ பெலப்படுத்தப்பட்டால்‌, அது 
நல்லதாகவே உள்ளது. சாலொமோன்‌, “ஒரு காரியத்தின்‌ துவக்கத்தைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அதின்‌ முடிவு நல்லது ...” என்று கூறினார்‌ (பிர. 7:8). 
யோபுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகள்‌ ஒரு மகிழ்ச்சியான முடிவைக்‌ 


கொண்டிருந்தன. அவர்‌ தேவனுடைய பயங்கரத்திற்குரிய வல்லமையை 
அறிந்து கொண்டது மட்டுமின்றி, தேவனுடைய மட்டில்லாத இரக்கக்‌ 
தையும்‌ அனுபவித்தார்‌: 


யோபு தன்‌ சிநேகிதருக்காக வேண்டுதல்‌ செய்தபோது, கர்த்தர்‌ 
அவன்‌ சிறையிருப்பை மாற்றினார்‌. யோபுக்கு முன்‌ இருந்த 
எல்லாவற்றைப்பார்க்கிலும்‌ இரண்டத்தனையாய்க்‌ கர்த்தர்‌ அவனுக்‌ 
குத்‌ தந்தருளினார்‌. அப்பொழுது அவனுடைய எல்லாச்‌ சகோதரரும்‌ 
சகோதரிகளும்‌, முன்‌ அவனுக்கு அறிமுகமான அனைவரும்‌ அவனி 
டத்தில்‌ வந்து, அவன்‌ வீட்டிலே அவனோடே போஜனம்‌ பண்ணி, 
கர்த்தர்‌ அவன்மேல்‌ வரப்பண்ணின சகல கீங்கினிமித்தம்‌ அவனுக்காக 
அங்கலாய்த்து, அவனுக்கு ஆறுதல்‌ சொல்லி, அவரவர்‌ ஒவ்வொரு 
தங்கக்‌ காசையும்‌, அவரவர்‌ ஓவ்வொரு பொன்‌ ஆபரணத்தையும்‌ 
அவனுக்குக்‌ கொடுத்தார்கள்‌. கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முன்னிலைமையைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அவன்‌ பின்னிலைமையை ஆசீர்வதித்தார்‌. 
பதினாலாயிரம்‌ ஆடுகளும்‌, ஆறாயிரம்‌ ஒட்டகங்களும்‌, ஆயிரம்‌ 
ஏர்களும்‌, ஆயிரம்‌ கழுதைகளும்‌ அவனுக்கு உண்டாயின. ஏழு 
குமாரரும்‌, மூன்று குமாரத்திகளும்‌ அவனுக்குப்‌ பிறந்தார்கள்‌. மூத்த 
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மகளுக்கு எமீமாள்‌ என்றும்‌, இரண்டாம்‌ மகளுக்கு கெத்சீயாள்‌ 
என்றும்‌, மூன்றாம்‌ மகளுக்குக்‌ கேரேனாப்புக்‌ என்றும்‌ பேரிட்டான்‌. 
தேசத்தில்‌ எங்கும்‌ யோபின்‌ குமாரத்திகளைப்போல்‌ செளந்தரியமான 
பெண்கள்‌ காணப்படவில்லை. அவர்கள்‌ தகப்பன்‌ அவர்கள்‌ 
சகோதரரின்‌ நடுவிலே அவர்களுக்குச்‌ சுதந்தரம்‌ கொடுத்தான்‌. 
இதற்குப்பின்‌ யோபு நூற்றுநாற்பது வருஷம்‌ உயிரோடிருந்து, நாலு 
குலைமுறையாகத்‌ தன்‌ பிள்ளைகளையும்‌ தன்‌ பிள்ளைகளுடைய 
பிள்ளைகளையும்‌ கண்டான்‌. யோபு நெடுநாளிருந்து, பூரண 
வயதுள்ளவனாய்‌ மரித்தான்‌ (42:10-17). 


தேவன்‌ யோபுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகளை ஒரு முடிவுக்குக்‌ கொண்டு 
வந்து, அவர்‌ இழந்திருந்த யாவற்றையும்‌ அவருக்கு இரண்டத்தனையாகக்‌ 
கொடுத்தார்‌. யோபு (குமது துன்பத்தில்‌ இருந்து) மீட்கப்பட்ட போது, 
அவரது சகோதரர்களும்‌ சகோதரிகளும்‌ அவருடைய தோழர்களும்‌ 
அவருடன்‌ உணவு உண்டு அவருக்குப்‌ பரிசுகளைக்‌ கொண்டுவந்தனர்‌. 


குடும்பத்தார்‌ மற்றும்‌ நண்பர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ உதவியுடனும்‌ தேவனுடைய 


ஆசீர்வாதங்களுடனும்‌, யோபு வாழ்வை மீண்டும்‌ புதிதாகத்‌ தொடங்‌ 
கினார்‌. அவருடைய ஆட்டு மந்தைகளும்‌ மாட்டு மந்தைகளும்‌ (மற்ற மிருக 
ஜீவன்களும்‌) அவரிடத்தில்‌ இருந்து எடுக்கப்பட்டபோது இருந்ததைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இரண்டு மடங்காயின. அவருக்கு மேலும்‌ ஏழு மகன்களும்‌ 
மூன்று மகள்களும்‌ பிறந்தனர்‌ - அந்தப்‌ பெண்கள்‌ தேசத்தில்‌ மிகுந்த 
அழகுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. யோபு தமக்கு நேர்ந்த சோதனைகளுக்குப்‌ 
பின்பு 140 ஆண்டுகள்‌ உயிருடன்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ தமது பேரக்குழந்தை 
களையும்‌, கொள்ளுப்‌ பேரக்குழந்தைகளையும்‌ காணுமளவு உயிர்வாழ்ந்து 
முதிர்வயதில்‌ மரித்தார்‌. 

யோபுவின்‌ போராட்டம்‌ மற்றும்‌ நிறைவில்‌ அவர்‌ பெற்ற வெற்றி ஆக 
யவை நமது சொந்தப்‌ பிரச்சனைகளைப்‌ தாக்குப்பிடிப்பதற்கு நமக்கு 
உதவும்படியான சில சூசகமான குறிப்புகளைக்‌ கொண்டுள்ளன. போராட்‌ 
டங்களைத்‌ தாக்குப்பிடிப்பதற்கு நாம்‌ யோபுவின்‌ புத்தகத்தை மறு 
கண்ணோட்டமிட்டு அதன்‌ பாடங்களை ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. 


போராட்ட வேளைகளில்‌ என்ன செய்யக்கூடாது 

முதலாவதாக, விட்டுக்கொடுத்து விடாதீர்கள்‌. யோபு தாம்‌ பிறந்த 
நாளை சபித்தார்‌. அவர்‌, “நான்‌ கர்ப்பத்தில்‌ தானே அழியாமலும்‌, 
கர்ப்பத்திலிருந்து புறப்படுகிறபோதே சாகாமலும்‌ போனதென்ன?” என்று 
கூறினார்‌ (3:11). எதிர்பாராத வகையில்‌ வாழ்வு நம்மைக்‌ கவிழ்க்கையில்‌ 
இதுவே நாம்‌ கொண்டிருக்கும்‌ உணர்வாக உள்ளது. யோபுவின்‌ 
பொறுமையைப்‌ பற்றி யாக்கோபு எடுத்துரைத்தார்‌: “... யோபின்‌ 
பொறுமையைக்குறித்துக்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌ ...” (யாக்‌. 5:11). அவர்‌ 
தேவனிடம்‌ முறுமுறுத்து அவரைக்‌ கேள்விகேட்டாலும்‌, அவர்‌ தேவனை 
ஒருக்காலும்‌ துறந்துவிடாதிருந்தார்‌. 
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பவுல்‌ தமக்கு நேர்ந்த சிரமங்களை எதிர்கொண்ட அவரது 
எண்ணப்போக்கைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “நாங்கள்‌ எப்பக்கத்திலும்‌ நெருக்கப்‌ 
பட்டும்‌ ஒடுங்கிப்போகிறதில்லை; கலக்கமடைந்தும்‌ மனமுறிவடை 
கிறதில்லை; துன்பப்படுத்தப்பட்டும்‌ கைவிடப்படுறெதில்லை; கீழே 
குள்ளப்பட்டும்‌ மடிந்து போகிறதில்லை” (2 கொரி. 4:8, 9). அவர்‌ 
எங்கெல்லாம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பினாரோ 
அங்கெல்லாம்‌ இருக்கவும்‌, அவர்‌ எவற்றையெல்லாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று தேவன்‌ விரும்பினாரோ அவற்றையெல்லாம்‌ செய்யவும்‌ தயாராக 
இருந்தார்‌. பிலிப்பியில்‌ இருந்த சகோதரர்களுக்கு அவர்‌, இந்த பூமியில்‌ தாம்‌ 
இந்த பூமியில்‌ வாழ்ந்து கர்த்தருடைய ஊழியத்தைச்‌ செய்வதா அல்லது 
அவருடன்‌ இருப்பதற்காகப்‌ பரலோகத்திற்குச்‌ செல்வதா என்று முடிவு 
செய்வது கடினமாக இருந்ததாகக்‌ கூறினார்‌ (பிலி. 1:21-24). அந்த முடிவு 
அவர்தாமாகவே மேற்கொள்ளப்பட வேண்டியதாய்‌ இருக்கவில்லை; அவர்‌ 
தமது வாழ்வுக்குத்‌ தேவனுடைய தீர்மானத்தை ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தயாராக 
இருந்தார்‌. இந்தக்‌ கூற்றைப்‌ பவுல்‌ எழுதிய வேளையில்‌ சிறையில்‌ இருந்தார்‌ 
என்பதை நினைவுகூருகையில்‌ இது இன்னும்‌ அதிக அர்த்தம்‌ 
கொண்டுள்ளது. 

இரண்டாவதாக, பின்னால்‌ திரும்பிப்‌ பார்க்காதீர்கள்‌. யோபு, “பழைய 


நல்ல நாட்களை” விரும்பினார்‌ (29:2). மேன்மையான நாட்களில்‌ இருந்தது 
போல்‌ நம்‌ சூழ்நிலைகள்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்புவது நன்மை 
எதையும்‌ செய்யாது. நாம்‌ கட்டாயமாக அதைச்‌ செய்ய வேண்டுமென்றால்‌ 
அவற்றைப்‌ பற்றி நினைத்துப்‌ பார்க்க முடியும்‌. ஞாபகப்படுத்திக்‌ 
கொள்வதிலிருந்து எந்தத்‌ துன்பமும்‌ வருவதில்லை; ஆனால்‌ நாம்‌, 
சென்றுபோன நாட்களை நினைவுபடுத்த முயற்சி செய்தால்‌, நாம்‌ ஏமாற்றம்‌ 
அடைவோம்‌. “பழைய நல்ல நாட்களை” கொண்டுவந்த அதே தேவன்‌ 
“புதிய நல்ல நாட்களையும்‌” கொண்டுவரக்‌ கூடியவராக இருக்கின்றார்‌. 
மீண்டுமாக, பவுலின்‌ எண்ணப்போக்கு உதவிநிறைந்ததாக உள்ளது: 


சகோதரரே, அதைப்‌ பிடித்துக்கொண்டேனென்று நான்‌ 
எண்ணுறெதில்லை. ஒன்று செய்கிறேன்‌, பின்னானவைகளை மறந்து, 
முன்னானவைகளை நாடி, கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ தேவன்‌ அழைத்த 
பரம அழைப்பின்‌ பந்தயப்பொருளுக்காக இலக்கை நோக்கித்‌ 
தொடருகிறேன்‌ (பிலி. 3:18, 14). 


கடந்துபோன பிரகாசமான நாட்களை விரும்புதல்‌ என்பது 
பயனற்றதாக உள்ளது. நேற்று என்பது தேவன்‌ படைத்த முதலாம்‌ 
நாளைக்காட்டிலும்‌ நாம்‌ சென்றடையச்‌ சமீபமாக இருப்பதில்லை. 
அதற்குப்‌ பதிலாக, எதிர்வருகிற பிரகாசமான நாட்களை நாம்‌ கண்ணோக்கு 
வோமாக! 


மூன்றாவதாக, உங்களுக்காக நீங்கள்‌ வருத்தப்படாதீர்கள்‌: யோபுவின்‌ 
சுமை கடலின்‌ மணலைவிடக்‌ கனத்திருந்தது என்று அவரே விவரிக்கும்‌ 
அளவுக்கு மிகவும்‌ பெரியதாயிருந்தது (6:2, 3). யோபு தமக்காகத்‌ தாமே 
வருத்தப்பட்டார்‌. நீங்கள்‌ உங்களுக்காக வருத்தப்படும்போது, அதைச்‌ 
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செய்பவர்‌ நீங்கள்‌ ஒருவராக மாத்திரமே இருப்பீர்கள்‌ என்பதே தன்னிரக்‌ 
கத்தின்‌ முரண்பாடாக உள்ளது! யோபுவைக்‌ தவிர யோபுவுக்காக 
எவரொருவரும்‌ வருத்தப்படவில்லை - யோபுவுக்காகத்‌ தேவன்கூட 
வருத்தப்படவில்லை. அவரது மூன்று நண்பர்களிடத்தில்‌ அவர்‌, “என்‌ 
சிநேகிதரே, எனக்கு இரங்குங்கள்‌. தேவனுடைய கை என்னைத்‌ 
தொட்டது” என்று கெஞ்சியும்கூட, அவர்கள்‌ அவர்மீது இரக்கப்பட 
வில்லை (19:21). அவரது மனைவி அவருக்கு ஆறுதலாக இருக்கவில்லை. 
மோசே இஸ்ரவேல்‌ ஜனத்தின்‌ முறுமுறுத்தலினால்‌ பாரப்பட்டபோது, 
அவர்‌ தமக்காக வருத்தப்‌ பட்டார்‌. அவர்‌ தமக்குத்‌ தேவன்‌ அப்படிப்பட்ட 
பாரத்தைக்‌ கொடுத்திருந்தது ஏன்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ள 
இயலாதிருந்தார்‌. ஒருவேளையில்‌ தேவனிடத்தில்‌ அவர்‌, “இவர்களுடைய 
பிதாக்களுக்கு நான்‌ ஆணையிட்டுக்கொடுத்த தேசத்துக்கு நீ இவர்களை 
முலையுண்றெ பாலகனைக்‌ தகப்பன்‌ சுமந்துகொண்டுபோவதுபோல, உன்‌ 
மார்பிலே அணைத்துக்கொண்டுபோ என்று நீர்‌ என்னோடே சொல்லும்படி 
இந்த ஜனங்களையெல்லாம்‌ கர்ப்பந்தரித்தேனோ? இவர்களைப்‌ பெற்றது 
நானோ?” என்று கேட்டார்‌ (எண்‌. 11:12-15). அவர்‌ அந்த மக்கள்‌ யாவரின்‌ 
பாரத்தையும்‌ தாம்‌ தனியாகச்‌ சுமக்க முடியாது இருந்த காரணத்தினால்‌, 
தாம்‌ மரித்துப்போக அனுமதிக்கும்படி தேவனிடத்தில்‌ கேட்டுக்‌ 


கொண்டார்‌. தேவன்‌ மோசேயின்‌ பிரச்சனையைத்‌ தீர்த்து வைத்தார்‌. அவர்‌ 
யோபுவின்‌ பிரச்சனையையும்‌ தீர்த்து வைத்தார்‌. நாம்‌ சிலவேளைகளில்‌, 
தேவன்‌ நமக்கு எதிராக இருக்கின்றார்‌ என்று நினைக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
எல்லா வேளைகளிலும்‌ நமக்காகவே செயல்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்‌. 

நான்காவதாக, மற்றவர்கள்‌ மீது பழிசுமத்தாதீர்கள்‌. சுயத்தை 
நியாயப்படுத்துதல்‌ என்ற தந்திரம்‌ ஏதேன்‌ தோட்டத்தைப்‌ போலவே 


மிகவும்‌ பழைமையானதாக உள்ளது. தேவன்‌, ஆதாமையும்‌ ஏவாளையும்‌ 
அவர்களின்‌ பாவத்துடன்‌ எதிர்கொண்டபோது ஆதாம்‌, ஏவாள்மீதும்‌ 
தேவன்மீதும்‌ பழிசுமத்தினார்‌. அவர்‌, “என்னுடனே இருக்கும்படி தேவரீர்‌ 
குந்த ஸ்திரீயானவள்‌ அவ்விருட்சத்தின்‌ கனியை எனக்குக்‌ கொடுத்தாள்‌, 
நான்‌ புசித்தேன்‌” என்று கூறினார்‌ (ஆதி. 3:12). ஏவாள்‌, “சர்ப்பம்‌ என்னை 
வஞ்சித்தது, நான்‌ புசித்தேன்‌” என்று கூறி (3:13), சர்ப்பத்தின்மீது பழி 
சுமத்தினாள்‌. 

யோபு தமது இடர்ப்பாடுகளுக்காகப்‌ பழிசுமத்த யாரேனும்‌ கடைப்‌ 
பார்களா என்று பார்த்தார்‌. அவர்‌ தாமே பொறுப்பாளி என்று 
நம்பாதிருந்தார்‌. அவர்‌ தமது பேராட்டங்களுக்கு யாரையேனும்‌ குறிப்பிட 
முடியாதிருந்தார்‌, எனவே அவர்‌ தேவனைக்‌ கேள்விகேட்டார்‌. பலிகடா 
ஒன்றிற்காக வேட்டையாடித்‌ தேடுதல்‌ என்பது நமது பிரச்சனைகளைத்‌ 
தீர்ப்பதில்லை. யாரெல்லாம்‌ அல்லது எதெல்லாம்‌ பொறுப்பாக உள்ளது 
என்று கேடும்படியாகச்‌ சாத்தான்‌ நம்மைக்‌ காத்துக்கொள்ளக்கூடும்‌ 
வரையிலும்‌, அவன்‌ நமது பிரச்சனைகளைத்‌ தீர்ப்பதில்‌ இருந்து நம்மை 
விலக்கிவைக்க முடியும்‌. 
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போராட்ட வேளைகளில்‌ என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ 

முதலாவது, தேவன்‌ மீது நம்பிக்கை வையுங்கள்‌. நாம்‌ யோபு 42:12ஐ 
நினைத்துப்பார்க்க வேண்டும்‌: “கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முன்னிலைமையைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அவன்‌ பின்னிலைமையை ஆசீர்வதித்தார்‌.” கர்த்தர்‌ ஆசீர்‌ 
வதிக்கின்றார்‌! சூரியன்‌ மறைகிறது, ஆனால்‌ சூரியன்‌ உதயமும்‌ அறெது (பிர. 
1:5). தேவன்‌ அறைகூவல்‌ விடுக்கப்படவேண்டியவராக இருப்பதில்லை; 
மாறாக, அவர்‌ நம்பிக்கை வைக்கப்பட வேண்டியவராக இருக்கின்றார்‌. 
“விஷயங்கள்‌ மிகவும்‌ கடினமாகிக்கொண்டிருக்கும்போது” அது, தேவனை 
விட்டுப்‌ புறம்பே செல்வதற்கான காலமல்ல. துன்பவேளைகளை 
எதிர்கொள்ளும்போது, தேவனுடைய குடும்பத்தில்‌ இருந்து பின்னிட்டுச்‌ 
செல்லுகின்றவர்கள்‌ எத்தனைபேர்‌? இப்படிப்பட்ட வேளைகளுக்காகத்‌ 
தான்‌ தேவனுடைய குடும்பம்‌ உண்டாக்கப்பட்டுள்ளது. துன்ப வேளையில்‌ 
பிழைத்திருக்கக்‌ கூடாத விசுவாசம்‌ என்பது பலவீனமான விசுவாசமாக 
உள்ளது. யோனா தமக்கு நேர்ந்தவற்றிலேயே மிகத்‌ தீவிரமான 
சோதனையை எதிர்கொண்டபோது, அவர்‌ தேவன்மீது மிகவும்‌ நம்பிக்கை 
யாய்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ மீனின்‌ வயிற்றில்‌ இருந்துகொண்டு, “என்‌ ஆத்துமா 
என்னில்‌ தொய்ந்துபோகையில்‌ கர்த்தரை நினைத்தேன்‌. அப்பொழுது என்‌ 
விண்ணப்பம்‌ உமது பரிசுத்த ஆலயத்திலே உம்மிடத்தில்‌ வந்து சேர்ந்தது” 
(யோனா 2:7) என்று அழுதார்‌. 

மீண்டும்‌ சிந்திப்பதற்காக நாம்‌ சற்றே தாமதிப்போம்‌. “உங்கள்‌ 
படுக்கையிலே உங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ பேசிக்கொண்டு அமர்ந்திருங்கள்‌” (சங்‌. 4:4); 
“பயப்படாதிருங்கள்‌. நீங்கள்‌ நின்றுகொண்டு இன்றைக்குக்‌ கர்த்தர்‌ 


உங்களுக்குச்‌ செய்யும்‌ இரட்சிப்பைப்‌ பாருங்கள்‌” (யாக்‌. 14:13) என்று நாம்‌ 
வாசிக்கின்றோம்‌. நமது பிரச்சனைகளை நாமே கையாளுவதை நாம்‌ நிறுத்த 
வேண்டும்‌. நாம்‌, ஒரு பலகையின்மீது நின்றுகொண்டு, அதை நாமே 
தூக்கிக்கொள்ள முடியாது. நாம்‌, நம்மையும்‌ நமது பிரச்சனைகளையும்‌ 
தேவனிடமாய்த்‌ திருப்பவேண்டும்‌. இந்தச்‌ சிந்தனையில்‌ தேவனுடைய 
அமைதியூட்டும்‌ மருந்து பின்வருமாறு: “ஆகையால்‌, ஏற்றகாலத்திலே 
தேவன்‌ உங்களை உயர்த்தும்படிக்கு, அவருடைய பலத்த கைக்குள்‌ 
அடங்கியிருங்கள்‌. அவர்‌ உங்களை விசாரிக்கிறவரானபடியால்‌, உங்கள்‌ 
கவலைகளையெல்லாம்‌ அவர்மேல்‌ வைத்துவிடுங்கள்‌” (1 பேது. 5:6, 7). 
பேதுருவுக்கு நீண்டநாட்கள்‌ முன்னதாக யோபு வாழ்ந்திருந்தார்‌, தேவன்‌ 
யோபுவை உயர்த்தும்படிக்கு அவர்‌, பேதுரு போதித்ததையே 
செய்திருந்தார்‌. 

இரண்டாவது, தேவனுக்கு நன்றி செலுத்துங்கள்‌. தேவன்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுத்திருக்க வேண்டும்‌ என்று நாம்‌ விரும்புகின்றவற்றைக்‌ குறித்து 
(அதைப்‌ பெறாதிருப்பதால்‌) வருத்தம்‌ கொண்டுள்ளவர்களாய்‌ இருப்பதற்கு 
மாறாக, அவர்‌ நமக்கு ஏற்கனவே கொடுத்துள்ளவற்றிற்காக, நாம்‌ அவருக்கு 
நன்றி நிறைந்தவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஒருமுறை நான்‌, ஒரு வேதாகம 
வகுப்பில்‌ இருந்த பெண்கள்‌ குழுவினிடத்தில்‌, அவர்கள்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
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ஏதொன்றும்‌ கேட்காமல்‌ அவர்‌ ஏற்கனவே கொடுத்துள்ளவற்றிற்கு நன்றி 
மாத்திரம்‌ செலுத்தி ஒரு வாரத்திற்கு ஜெபிக்க முயற்சி செய்யும்படி 
கேட்டுக்கொண்டேன்‌. அடுத்த வாரத்தில்‌ பலர்‌ தேவனிடத்தில்‌ ஏதொன்றும்‌ 
கேட்காமல்‌ ஒரு ஜெபத்திற்கான வார்த்தைகளை அமைப்பதில்‌ இருந்த 
கடினத்தன்மையை உறுதிப்படுத்தினர்‌. நமக்குத்‌ தேவையானவற்றையோ 


அல்லது நமக்குத்‌ தேவை என்று நாம்‌ நினைப்பவற்றைப்‌ பற்றியோ 
தேவனிடத்தில்‌ ஜெபிப்பதில்‌ தவறு எதுவும்‌ இல்லை. இயேசு தமது சீஷர்கள்‌ 
(தேவனிடத்தில்‌) கேட்கவேண்டும்‌ என்று போதித்தார்‌ (மத்‌. 7:7). நாம்‌ 
வேண்டிக்கொண்டிருப்பவை நமக்குத்‌ தேவை என்று தேவன்‌ 
நினைக்காதிருக்கலாம்‌ - இப்படிப்பட்ட விஷயத்தில்‌ தேவன்‌ நமது ஜெபத்‌ 
திற்கு “இல்லை” என்றே பதில்‌ தருவார்‌ (2 கொரி. 12:7-9). அவர்‌, “பொறுமை 
யாயிரு” என்று மாத்திரம்‌ கூறலாம்‌. அவரது பதில்‌ எதுவாயிருப்பினும்‌ அதை 
நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. சங்கதம்‌ 27:14, “கர்த்தருக்குக்‌ காத்திரு, 
அவர்‌ உன்‌ இருதயத்தை ஸ்திரப்படுத்துவார்‌, திட மனதாயிருந்து, 
கர்த்தருக்கே காத்திரு” என்று கூறுகிறது. 

தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ளவற்றிற்காக மாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்‌ நமக்குக்‌ கொடுப்பதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளவற்றிற்காகவும்‌ 
நாம்‌ நன்றிசெலுத்த வேண்டும்‌. அவர்‌ நமக்காக ஆயத்தம்‌ செய்வதாக 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ள ஒரு ஸ்தலத்திற்காக நாம்‌ நன்றிநிறைந்த 
வர்களாய்‌ இருக்க முடியும்‌ (யோவா 14:2, 3). நாம்‌ எல்லாவற்றிற்காகவும்‌ 
நன்றி நிறைந்தவர்களாய்‌ இருக்கும்படி போதிக்கப்பட்டிருக்கின்றோம்‌: 
“எல்லாவற்றிலேயும்‌ ஸ்தோத்துரஞ்‌ சொய்யுங்கள்‌. அப்படிச்‌ செய்வதே 
கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ உங்களைக்‌ குறித்துத்‌ தேவனுடைய சித்தமா 
யிருக்கிறது” (1 தெச. 5:18). 

நான்‌ ஒரு பையனாக இருந்தபோது, எனது தந்தையுடன்‌ அடிக்கடி 
வேட்டையாடச்‌ செல்லும்‌, பிரம்மச்சாரியாயிருந்த ஒருவரைப்‌ பற்றி 
மகிழ்வூட்டும்‌ விருப்பம்‌ கொண்டிருந்தேன்‌. அவர்‌ சில வேளைகளில்‌ 
எங்களுடன்‌ இரவு உணவு உண்பதற்குப்‌ போதுமான அளவு முன்னதாகவே 


வந்துவிடுவார்‌. அவா்‌ உண்பதற்குத்‌ தயாராகும்போது, “அம்மா, வடைக்கு 
நன்றி அம்மா” என்று என்‌ அம்மாவிடம்‌ சொல்வார்‌. அவர்‌ இன்னமும்‌ 
வடை எதுவும்‌ பெற்றுக்கொள்ளாது இருப்பார்‌, ஆனால்‌ தமக்கு வடை 
கிடைக்கும்‌ என்பதை அவர்‌ அறிந்திருப்பார்‌. நாம்‌ இன்னமும்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளாதிருப்பினும்‌, நாம்‌ பெற்றுக்கொள்வோம்‌ என்று அறிந்துள்ள 
ஆசீர்வாதங்களுக்காக நாம்‌ தேவனுக்கு நன்றி செலுத்த முடியும்‌. நாம்‌ நமது 
- கடந்தகால நிகழ்கால மற்றும்‌ எதிர்கால - ஆசீர்வாதங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ 
எண்ணிப்பார்ப்பது அவசியமாக உள்ளது! 

மூன்றாவதாக, நேர்மறையாகச்‌ சிந்தியுங்கள்‌. பிரச்சனையைச்‌ 
சார்ந்தவராக இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ தீர்வைச்‌ சார்ந்தவராக இருத்தல்‌ 
மேன்மையானதாக உள்ளது. நாம்‌ தீர்வுகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான நேரத்தைப்‌ பிரச்சனைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்குச்‌ 
செலவிடுகின்றோம்‌. செய்தித்தாள்கள்‌, பிரச்சனைகளுக்குத்‌ தீர்வுகளைப்‌ 
பற்றி மாத்திரம்‌ அறிவித்தால்‌ அவைகள்‌ அச்சிடுவதற்குச்‌ சிறிதளவே 
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விஷயங்களைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. சபை நிர்வாக ஆண்களின்‌ கூட்டத்தில்‌, 
பிரச்சனைகளைப்‌ பற்றி அவர்கள்‌ விவாதிக்காவிட்டால்‌ கூட்டம்‌ 
விரைவிலேயே முடிந்து விடும்‌. ஒரு பிரச்சனையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு 
அரைமணிநேரத்கைச்‌ செலவிட்டுவிட்டு, சாத்தியகூறுள்ள தீர்வுகளைப்‌ 
பற்றி ஆழ்ந்து சிந்திக்காமலேயே அடுத்த “பிரச்சனையைப்‌ பற்றி பேசத்‌ 
தொடங்குதல்‌ என்பது சாதாரணமானதாக உள்ளது. இது நமது சிந்தித்தலின்‌ 


வழியைப்‌ பற்றி ஏராளமாகக்‌ கூறுறெது. நாம்‌ பிரச்சனைகள்‌, தடைகள்‌ 
மற்றும்‌ தோல்விகள்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றோம்‌. மக்களுக்கு, 
சாத்தியகூறுகளைப்‌ பற்றிக்‌ கேள்விப்படுதலும்‌, தீர்வுகளை ஆழ்ந்து 
சிந்தித்தலும்‌, வெற்றிகளைக்‌ கண்ணோக்குதலும்‌ தேவைப்படுகிறது. 

நாம்‌ வெற்றியை முன்‌ எதிர்பார்க்க வேண்டுமென்று தேவன்‌ 
விரும்புகின்றார்‌ (1 கொரி. 15:57). நாம்‌ அவருடைய வல்லமையைப்‌ 
பயன்படுத்த வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ (2 தீமோ. 1:7). நாம்‌ 
ஒன்றுக்கும்‌ கவலைப்படாமல்‌ இருக்கவேண்டுமென்றும்‌ (பிலி. 4:6), நாம்‌ 
செய்யும்படிக்கு அவர்‌ விரும்புகின்ற ஒவ்வொன்றையும்‌ கர்த்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ பலத்தின்‌ மூலமாகச்‌ செய்ய முடியும்‌ (பிலி. 4:13) என்று 
நம்பவேண்டுமென்றும்‌ அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌. நாம்‌ நல்ல சந்தனைகளைச்‌ 
சிந்திக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ (பிலி. 4:8). நாம்‌, “தைரியங்‌ 
கொண்டு: கர்த்தர்‌ எனக்குச்‌ சகாயர்‌, நான்‌ பயப்படேன்‌, மனுஷன்‌ எனக்கு 
என்னசெய்வான்‌ என்று” கூறும்படிக்கு (எபி. 13:6) பலமும்‌ தைரியமும்‌ 
உள்ளவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌. தாவீது, 
“கர்த்தர்‌ என்‌ வெளிச்சமும்‌ என்‌ இரட்சிப்புமானவர்‌, யாருக்குப்‌ 
பயப்படுவேன்‌?” (சங்‌. 27:1) என்று கூறினார்‌. 

நேர்மறையாகச்‌ சிந்திக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்‌ என்பவர்‌, நமது பிரச்சனை 
களுக்குத்‌ தீர்வுகளைத்‌ தேவன்‌ செயல்படுத்துவார்‌ என்று விசுவாசிப்பதற்கு 
அவர்மீது போதுமான நம்பிக்கையைக்‌ கொண்டிருப்பவராக மாத்திரம்‌ 
இருக்கின்றார்‌. நாம்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கை வைத்து நமக்குக்‌ கிடைத்துள்ள 
ஆசீர்வாதங்களுக்காக அவருக்கு நன்றி கூறுகின்றபோது, நாம்‌ நேர்மறை 
யாகச்‌ சிந்தித்து, நேர்மறையாகச்‌ செயல்படுகின்றவர்களாய்‌ இருப்போம்‌. 

அங்கே உட்கார்ந்துகொண்டு, அங்கே நின்றுகொண்டு, அங்கே 
துருப்பிடித்த நிலையில்‌ மாத்திரம்‌ இராதீர்கள்‌! கர்த்தருடைய நாமத்தில்‌ 
சிலவற்றைச்‌ செய்யுங்கள்‌. நீங்கள்‌ சங்கம்‌ 23 அல்லது 27ஐ வாசிப்பதன்‌ 
மூலம்‌ தொடங்கலாம்‌. சங்கீதம்‌ 23, “கர்த்தர்‌ என்‌ மேய்ப்பராயிருக்கிறார்‌, 
நான்‌ தாழ்ச்சியடையேன்‌” என்று தொடங்குறெதான, தாவீதுக்கு மிகவும்‌ 
பிரியமான சங்கீதமாக உள்ளது. சங்கீதம்‌ 27, “கர்த்தர்‌ என்‌ வெளிச்சமும்‌ 
என்‌ இரட்சிப்புமானவர்‌, யாருக்குப்‌ பயப்படுவேன்‌? ...” என்று கூறுகிறது. 
இந்த வேதவசனங்கள்‌, நமது போராட்டங்களை எதிர்கொள்வதற்கு 
நமக்குத்‌ தேவையான தைரியத்தை நமக்குக்‌ கொடுக்க முடியும்‌. பவுல்‌, 
“... வாசிக்றெதிலும்‌ புத்திசொல்லுகிறதிலும்‌ உபதேசிக்றெதிலும்‌ ஜாக்கிரதை 
யாயிரு ... அசதியாயிராகே. நீ தேறுகிறது யாவருக்கும்‌ விளங்கும்படி 
இவைகளையே சிந்தித்துக்கொண்டு, இவைகளிலே நிலைத்திரு” என்று 
கூறினார்‌ (1 தீமோ. 4:13-15). 
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மேலும்‌ பவுல்‌, “கர்த்தருக்குள்‌ எப்பொழுதும்‌ சந்தோஷமாயிருங்கள்‌. 
சந்தோஷமாயிருங்கள்‌ என்று மறுபடியும்சொல்லுகிறேன்‌” என்றும்‌ கூறினார்‌ 
(பிலி. 4:4). தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வருகிற பலத்துடன்‌ நாம்‌, போராட்ட 
வேளைகளிலும்கூட சந்தோஷமாய்‌ இருக்க முடியும்‌. “மனரம்மியமோ 
நித்திய விருந்து” (நீதி. 15:15). 


முடிவுரை 

நான்‌ மகிழ்ச்சியான முடிவுகளைக்‌ கொண்ட கதைகளை விரும்பு 
கின்றேன்‌. அவைகள்‌ நமது வாழ்வு மகிழ்ச்சியான முடிவுகளைக்‌ கொண்‌ 
டிருக்க முடியும்‌ என்று கருத்துத்‌ தெரிவிக்கின்றன. யோபுவுக்கு நேர்ந்த 
சோதனைகள்‌ கடுமையானவைகளாய்‌ இருந்தன; ஆனால்‌ அவைகள்‌ 
முடிந்தபோது, அவரது வாழ்வு மேன்மையானதாக இருந்தது, அவரது பண்பு 
அதிக பலமுள்ளதாயிற்று, அவர்‌ தேவன்மீது கொண்ட அன்பு இன்னும்‌ 
பெரியதாயிற்று. அவர்‌ எதிர்கால சோதனைகளைச்‌ சந்திக்க அதிகமாய்‌ 
ஆயுதம்‌ தரிப்பிக்கப்பட்டார்‌. 

யாக்கோபு, “என்‌ சகோகரரே, நீங்கள்‌ பலவிதமான சோதனைகளில்‌ 
அகப்படும்போது, உங்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ பரீட்சையானது பொறுமையை 
உண்டாக்குமென்று அறிந்து, அதை மிகுந்த சந்தோஷமாக எண்ணுங்கள்‌” 
என்று கூறினார்‌ (யாக்‌. 1:2, 3). சோதனைகள்‌ கடைசியில்‌ விரும்பத்தக்க 
விஷயங்களை உண்டாக்கும்‌ என்பதை நாம்‌ நினைவில்‌ வைத்திருந்தால்‌, 
நாம்‌ சோதனைகளைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ எதிர்கொள்ள முடியும்‌. கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ நீடிய பொறுமையை விரும்பவேண்டும்‌, ஏனென்றால்‌ நீடிய பொறுமை 
யானது வாழ்வை இனிமையாக்கும்‌ நிலைப்புத்தன்மை, பக்குவம்‌ மற்றும்‌ 
பிற பண்புகளை உண்டாக்குகிறது. நமக்கு, “நீங்கள்‌ ஒன்றிலும்‌ குறைவுள்ள 
வர்களாயிராமல்‌, பூரணராயும்‌ நிறைவுள்ளவர்களாயும்‌ இருக்கும்படி, 
பொறுமையானது பூரண கிரியை செய்யக்கடவது” என்று கூறப்பட்டுள்ளது 
(யாக்‌. 1:4). 

எந்த சோதனையும்‌ சோதனை வேளையில்‌ மகிழ்ச்சி நிறைந்ததாகக்‌ 
காணப்படுவதில்லை, “பிற்காலத்தில்‌ அதில்‌ பழகினவர்களுக்கு அது 
நீதியாகிய சமாதான பலனைத்‌ தரும்‌” (எபி. 12:11). போராட்டங்கள்‌ நமக்கு 
பலத்தைத்‌ தருகின்றன. அவைகள்‌ இல்லாமல்‌ நாம்‌, “அவர்‌ நடந்தபடியே 
தானும்‌ நடக்க” (1 யோவா. 2:6) ஒருக்காலும்‌ கற்றறியமாட்டோம்‌. 

ஒரு பெண்‌ தனது வீட்டின்‌ ஜன்னல்கட்டையில்‌ கூட்டுப்புழுவின்‌ 
நிலையில்‌ இருந்து பட்டாம்‌ பூச்சியாகப்‌ பறக்க முயற்சி செய்து கொண்‌ 
டிருந்த ஒரு வண்ணத்துப்பூச்சியைக்‌ கவனித்தாள்‌. அது தனது புழுக்கூட்டின்‌ 
முனையில்‌ இருந்த ஒரு சிறுதுளைவழியே வெளிவருவதற்குப்‌ பலநாட்‌ 
களாக முயற்சி செய்துகொண்டிருந்தது. முதலில்‌ அதன்‌ தலையும்‌, பின்பு 
அதன்‌ மேல்பகுதி உடலும்‌ பின்பு அதன்‌ சிறகுகளும்‌ வெளிப்பட்டன. 
அந்தச்‌ சிறு துளையில்‌ அந்த வண்ணத்துப்பூச்சி தனது உடலின்‌ 


கழ்ப்பாகத்கைச்‌ சுருக்கிப்‌ போராடிக்‌ கொண்டிருப்பதைக்‌ கவனித்தலை 
அந்தப்பெண்‌ மிகவும்‌ வெறுத்தாள்‌. அதற்கு உதவி தேவை என்று அவள்‌ 
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முடிவு செய்தாள்‌, எனவே அவள்‌ அந்தத்‌ துளையைப்‌ பெரிதாக்கினாள்‌, 
அந்த வண்ணத்துப்பூச்சி சுலபமாக வெளியே வந்தது. இருப்பினும்‌ அதன்‌ 
கீழ்‌ உடலானது, அது பறக்க இயலாத அளவுக்கு மிகவும்‌ வீங்கிப்‌ போயிற்று. 
அந்த வண்ணத்துப்பூச்சி அந்த ஜன்னல்‌ கட்டையிலேயே இறந்து விட்டது. 
அந்தப்பெண்‌, அவ்வண்ணத்துப்‌ பூச்சியானது உயிர்வாழ்வதற்குத்‌ 
தேவையான போராட்டத்தைக்‌ தான்‌ தடைசெய்துவிட்டதை அறிய 
வில்லை. அந்தப்‌ போராட்டமானது அந்த வண்ணத்துப்பூச்சியின்‌ கழ்‌ 
உடலை அளவில்‌ சிறுத்துப்போகச்‌ செய்து அதன்‌ இறகுகளைப்‌ பலப்படுத்தி 
யிருக்கும்‌. 

உங்கள்‌ போராட்டங்களில்‌ இருந்து உங்களை எடுத்துப்போடும்படி 
தேவனிடத்தில்‌ கேட்காதீர்கள்‌ அல்லது அதை எதிர்பார்க்காகீர்கள்‌. அதற்கு 
மாறாக, விசுவாசநிறைவுடன்‌ முடிவை அடை வதற்கு உங்கள்‌ போராட்டங்‌ 
களுக்குத்‌ தேவையானவற்றை உங்களுக்குத்‌ தரும்படியும்‌ அவற்றை 
வெற்றிகொள்ள உதவும்படியும்‌ அவரிடத்தில்‌ கேளுங்கள்‌. 
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வாழ்வு என்பது 8நாக்கம்‌ 
அற்றதாக இருக்கிறதா? 


(அரசங்க்‌ 1; 2] 


ஞான இலக்கியம்‌ என்று அறியப்பட்டுள்ள எழுத்துக்களில்‌ பிரசங்கியின்‌ 
புத்தகத்தை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. ஞானத்தின்‌ புத்தகங்களில்‌ மூன்றை 
சாலொமோன்‌ எழுதினார்‌: உன்னதப்பாட்டு, நீதிமொழிகள்‌ மற்றும்‌ 
பிரசங்கி. பிரசங்கி 1:1 சாலொமோனை “தாவீதின்‌ குமாரனும்‌ எருசலேமின்‌ 
ராஜாவுமாகிய” என்று அடையாளப்‌ படுத்துகிறது. “பிரசங்கி” என்ற பட்டம்‌ 
“போதிப்பவர்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது. 
சாலொமோனைத்‌ தவிர வேறுயார்‌ தமது முதிர்‌ வயதில்‌, வாழ்வு 
என்பது எதைப்‌ பற்றியது என்பதை எழுதுவதற்கு மேன்மையான தகுதி 
பெற்றுள்ளார்‌? சாலொமோனுக்கு ஞானத்தின்‌ விசேஷித்த வரம்‌ 
அருளப்பட்டிருந்தது, அவர்‌ வல்லமை, புகழ்‌ மற்றும்‌ செல்வங்கள்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌ ஒரு பூரணமான/முழுமையான வாழ்வை வாழ்ந்திருந்தார்‌. 
அதில்‌ ஒரு பகுதி தேவனுடனும்‌ இன்னொரு பகுதி தேவன்‌ இல்லாமலும்‌ 
அவர்‌ வாழ்ந்திருந்தார்‌. 
வேதாகமத்தின்‌ இந்தப்‌ புத்தகமானது, எழுத்தாக்கத்தில்‌ தனது 
வடிவமைப்பின்‌ காரணமாக அடிக்கடி புறக்கணிக்கப்படுகிறது, இது 
இன்றைய நாட்களில்‌ நமக்குப்‌ பழக்கமற்ற புத்தகமாக உள்ளது. இதை 
வாசித்தல்‌ என்பது சுலபமாக இருப்பதில்லை; சில வேளைகளில்‌ இது, 
தொடர்பற்ற சிந்தனைகளாகக்‌ காணப்படுபவை அங்கொன்றும்‌ இங்கொன்‌ 


றுமாக தொடர்ந்து வரும்‌ வரிசையை அடக்கியுள்ளது. உண்மையில்‌ வேத 
வாக்கியங்களின்‌ வேறு எந்தப்பகுதியும்‌ இதைவிட நமது காலத்திற்கு 
ஏற்புடையதல்ல. பிரசங்கியின்‌ புத்தகமானது மனித நோக்கத்திற்கான 
தேடுதலின்‌ மாபெரும்‌ கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க முயற்சி செய்கிறது: “நான்‌ 
இங்கு என்ன செய்து கொண்டி ருக்கின்றேன்‌?” 

இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ முடிவைப்‌ பற்றி நீங்கள்‌ அறியாதிருந்தால்‌, இதன்‌ 
தொடக்கமானது எதிர்மறையாக ஓலிப்பதாக நீங்கள்‌ நினைக்கலாம்‌. இதன்‌ 


எழுத்தாளர்‌, வாழ்க்கையில்‌ பற்றின்றி சலிப்பு அடைந்ததாகக்‌ காணப்‌ 
படுகின்றார்‌. வாழ்வு என்பது ஒரு (கடன்‌) பொறுப்பாக, வேலை என்பது 
மதிப்பற்ற ஒரு பணியாகவும்‌, சந்தோஷம்‌ என்பது கருத்தற்றதாகவும்‌ 
சித்தரிக்கப்படுகிறது. இந்தப்‌ புத்தகம்‌ “சூரியனுக்குக்‌ கீழே” உள்ள 
வாழ்க்கையை - இது அன்றாடம்‌ வாழப்படுகின்ற வாழ்க்கை என்று 
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அர்த்தப்படுறெது - பற்றிப்‌ படிக்கின்றது. இது இயற்கை மற்றும்‌ வரலாறு 
ஆகியவற்றை, ஆண்டிற்குப்பின்‌ ஆண்டாக, தலைமுறைக்குப்‌ பின்‌ 
தலைமுறையாக தெளிவான அர்த்தம்‌ எதுவுமின்றி வருகிற மீண்டும்‌ 
மீண்டுமான சுழற்சிகள்‌ என்று சித்தரிக்கிறது. 

இப்புத்ககத்தின்‌/கட்டுரை உரைகள்‌ தொடருகையில்‌, இதன்‌ 
எழுத்தாளர்‌ வாழ்வின்‌ வீணான தன்மை பற்றிப்‌ பொதுவாகக்‌ 
கலந்துரையாடாமல்‌, தேவனற்ற வாழ்வின்‌ வீணான தன்மை பற்றியே 
கலந்துரையாடினார்‌ என்பது தெளிவாறெது. தேவனில்லாமல்‌, வாழ்வின்‌ 
லாபத்தின்‌ மற்றும்‌ நஷ்டத்தின்‌ மொத்தமும்‌ பூஜ்யத்திற்குச்‌ சமமாகின்றன. 

பிரசங்கியின்‌ புத்தகம்‌, வெறுப்பு மனப்பான்மை மற்றும்‌ பரிதவிப்பு 
ஆகியவற்றின்‌ புத்தகம்‌ அல்ல. தேவன்‌ தம்மை, மக்கள்‌ தங்கள்‌ வாழ்வி 
லிருந்து வெளியே வைத்துவிடும்படியான நோக்கத்தை ஒருக்காலும்‌ 
கொண்டிருப்பதில்லை. தேவன்‌ இல்லாத வாழ்வானது பிரயோஜன 
மற்றதும்‌, இடுக்கண்‌ நிறைந்ததும்‌ மற்றும்‌ நோக்கம்‌ இல்லாததுமாயிருக்‌ 
கிறது. நாம்‌ தேவனுடன்‌ (இருக்கையில்‌) மாத்திரமே உண்மையில்‌ 
மகிழ்ச்சியாக இருக்கும்‌ வகையில்‌ அவர்‌ நம்மைப்‌ படைத்தார்‌. தேவனே 
நமது வாழ்வில்‌ சந்தோஷத்தையும்‌ அதற்கு அர்த்தத்தையும்‌ தருகின்றார்‌. 
பிரசங்கியின்‌ புத்தகம்‌, நாம்‌ வெறுமனே வாழ்வதினால்‌ நிறைவைக்‌ 


கண்டடையும்படியாக தேவன்‌ திட்டமிடவில்லை ... ஆனால்‌ தேவனுக்குள்‌ 
வாழ்வதற்காகவே என்று நாம்‌ முடிவு செய்யும்படி நம்மை வழிநடத்துகிறது. 


கேள்வி: நமது பூமிக்குரிய வாழ்வின்‌ 
நோக்கம்‌ என்ன? (1:3-11) 

தலைமுறைகள்‌ வருகின்றன மற்றும்‌ போகின்றன, ஆனால்‌ இந்த 
பூமியானது தொடர்ந்து உள்ளது (1:8-7). இயற்கையான இவ்வுலகம்‌ 
சுழற்சிகளில்‌ இயங்குகிறது என்று சாலொமோன்‌ உற்றுக்கவனித்தார்‌. 
ஓவ்வொரு நாளும்‌ சூரியன்‌ உதயமாகி மறைகிறது. காற்றானது வடக்கில்‌ 
இருந்து தெற்கு வரை ஒரு முழுமையான சுழற்சியை ஏற்படுத்தி, பருவ 
காலங்களின்‌ மாற்றத்தின்போது மீண்டும்‌ வருகிறது. நதிகள்‌ மற்றும்‌ 
நீரோடைகள்‌ ஆகியவை தொடர்ந்து கடலை நோக்கிப்‌ பாய்ந்தோடுகின்‌ 
றன, இருப்பினும்‌ கடல்‌ ஒருக்காலும்‌ நிரம்பி வழிவது இல்லை. இவை 
யாவையும்‌ உலகக்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌ ஒரு கணப்பொழுதிற்கானதாக 
மற்றும்‌ நோக்கமற்றதாகக்‌ காணப்படுகின்றன. 

மனிதர்கள்‌ வேலை செய்வதினால்‌ தங்களைக்‌ தாங்களே களைப்புக்கு 


ஆளாக்கிக்‌ கொள்கின்றனர்‌, ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ திருப்தியடை 
வது இல்லை (1:8-11). சாலொமோன்‌ தமக்கு அறைகூவல்‌ விடுப்பதற்கென்று 
புதிதாக எதையும்‌ காணமுடியாதிருந்தார்‌. ஏற்கனவே நடைபெற்றிராத 
ஏதேனும்‌ ஒன்று நடைபெறவில்லை. வரலாறு தன்னைத்‌ தானே திரும்பவும்‌ 


கொண்டுவருவதை அவர்‌ கண்டார்‌. வசனம்‌ 9, “முன்‌ இருந்ததே இனி 
மேலும்‌ இருக்கும்‌, முன்‌ செய்யப்பட்டதே பின்னும்‌ செய்யப்படும்‌, சூரியனுக்குக்‌ 
கீழே நூதனமானது ஒன்றுமில்லை” என்று கூறுகிறது. 
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“புதிய சாதனைகள்‌ என்பவை எவ்வகையிலும்‌ வேறுபாடு எதையும்‌ 
உருவாக்குவதில்லை” என்று சாலொமோன்‌ நினைத்ததாகக்‌ காணப்பட்டது. 
அவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


முன்‌ இருந்தவைகளைப்பற்றி ஞாபகம்‌ இல்லை, 
அப்படியே பின்வரும்‌ காரியங்களைப்‌ 

பற்றியும்‌ இனிமேலிருப்பவர்களுக்கு 

ஞாபகம்‌ இராது (1:11). 


அவர்‌, “நாம்‌ செய்துள்ளவை பற்றி, நாம்‌ இவ்வுலகத்தை விட்டுக்‌ கடந்து 
சென்றபின்பு, எப்படியும்‌ எவரொருவரும்‌ நினைவுகூரப்‌ போவதில்லையே” 
என்று அவர்‌ புலம்பிக்கொண்டி ருந்தார்‌. 

இந்த இடத்தில்‌ சாலொமோன்‌, தேவனில்லாத ஒரு மனிதன்‌ வாழ்வைக்‌ 
கண்ணோக்குவதுபோல்‌ வாழ்வைக்‌ கண்ணோக்கினார்‌. உலகத்தில்‌ மிகவும்‌ 
அதிகமாக வெளிப்படையாகப்‌ பேசும்‌ நாத்திகவாதிகள்‌ சிலர்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்வின்‌ முடிவிற்கு வந்தபோது இதே போன்ற கண்ணோக்குகளை 
வெளிப்படுத்தியுள்ளனர்‌. மனிதர்கள்‌ - இயற்கையின்‌ சமானத்தன்மையாக 
மாத்திரம்‌ உள்ள - உயர்வகை விலங்குகளை விட மேலானவர்கள்‌ அல்ல 
என்றிருந்தால்‌, மனித வாழ்வானது விலங்குகளின்‌ வாழ்வைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகம்‌ மதிப்புடையதாக இராது. மதிப்பு மற்றும்‌ கண்ணியம்‌ என்பதற்கு 
அர்த்தம்‌ எதுவும்‌ இராது. உழைப்பும்‌ சேவையும்‌ வெறுமையாயிருக்கும்‌. 
இந்தத்‌ தத்துவக்‌ கண்ணோக்கானது மனிதர்களை, “சுத்தமாக, பரிசுத்தமாக, 
சுயநலமின்றி அல்லது நேர்மையாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்குக்‌ 
காரணம்‌ எதுவும்‌ இல்லை! ஒரு விலங்கைப்‌ போல வாழுங்கள்‌” என்றும்‌, 
உங்களால்‌ முடிந்தவற்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌! உங்களைப்‌ பற்றி 
மாத்திரம்‌ நினையுங்கள்‌ என்றும்‌, “வாழ்வு என்பது இங்கு மாத்திரமே 
உள்ளது! எதிர்காலம்‌ என்று ஒன்றுமில்லை” என்றும்‌ நினைக்கும்படிக்கு 
வழிநடத்தி இருக்கிறது. இப்படிப்பட்ட நம்பிக்கையற்ற 
எண்ணப்டோக்குடன்‌ இன்று வாழும்‌ மனிதர்கள்தான்‌ எத்தனை பேர்‌! 


தேடுதல்‌: நமது பூமிக்குரிய வாழ்வு முழுவதும்‌ 
எதைப்‌ பற்றியது? (1:12-2:11) 

மனிதகுலமானது வாழ்க்கையில்‌ பெருவருத்தத்தினால்‌ பாடுபடுவது 
ஏன்‌? தேவனற்று இருக்கன்றவர்கள்‌ கடின உழைப்பையும்‌ சலிப்பையும்‌ 
மாத்திரமே காணுகின்றனர்‌ (1:13-18). சாலொமோன்‌, “சூரியனுக்குக்‌ கீழே 
செய்யப்படுகிற காரியங்களையெல்லாம்‌ கவனித்துப்‌ பார்த்தேன்‌, இதோ, 
எல்லாம்‌ மாயையும்‌, மனதுக்குச்‌ சஞ்சலமுமாயிருக்றெது” என்று கூறினார்‌ 
(1:14). அநீதிகளை நிமிர்க்துவதையோ அல்லது தவறுகளை நேராக்கு 
வதற்கான வழி எதையுமோ அவர்கள்‌ காண்பதில்லை. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
இருதயங்களில்‌ மாற்றத்தைக்‌ கொண்டு வருவதற்குத்‌ தேவனுடைய 
வல்லமை எதையும்‌ உணர்ந்து அறிவதில்லை. தேவனுடைய நியாயத்‌ 


60 


தீர்ப்பானது எல்லாக்‌ கணக்குகளையும்‌ சமானப்படுத்தும்‌ என்பதையும்‌ 
அவர்கள்‌ உணர்ந்து அறிவதில்லை. 

சாலொமோன்‌ தமது இருதயத்தை ஆராய்ந்து பார்த்தார்‌, ஆனால்‌ 
அவரால்‌ பூமிக்குரிய ஞானத்தில்‌ எவ்விதமான அனுகூலத்தையும்‌ கண்டறிய 
இயலவில்லை. வாழ்ந்திருந்த எவரொருவரைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான 
ஞானமும்‌ செல்வமும்‌ தமக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்ததை அவர்‌ உணர்ந்‌ 
குறிந்தார்‌. அதுகூட அவருக்கு ஒரு சலிப்பான விஷயமாகவே இருந்தது: 
அவரது மாபெரும்‌ ஞானத்தின்‌ காரணமாக, பொறுப்பு மற்றும்‌ துக்கம்‌ 
ஆகியவற்றினால்‌ அவர்‌ பாரப்பட்டிருந்தார்‌. 

சாலொமோன்‌, வாழ்வின்‌ அர்த்தத்திற்கான தமது தேடுதலில்‌, 


எல்லாவற்றையும்‌ முயற்சி செய்தார்‌ (2:1-11). இன்பத்தில்‌ அர்த்தம்‌ கண்ட 
றியப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ நினைத்தார்‌, ஆனால்‌ அது பயனற்றது 
என்று நிரூபித்தது. சிரிப்பு என்பது கருத்தறிவு அற்றதாயிருந்தது; அதினால்‌ 
திருப்திபடக்கூடியது எதுவும்‌ சாதிக்கப்படவில்லை. பின்பு அவர்‌, 
மதுபானத்தைக்‌ கொண்டு முயற்சி செய்தார்‌, இவற்றைச்‌ செய்து 
கொண்டே, அவர்‌ அதிக ஞானத்தை அடைய நாடிக்கொண்டிருந்தார்‌. 
அடுத்ததாக அவர்‌, களிப்பூட்டும்‌ செயலானது பூமியில்‌ மக்கள்‌ நாடுகின்ற 
மகிழ்ச்சியைக்‌ கொண்டுவரும்‌ என்று நினைத்து, அதைக்‌ கொண்டு முயற்சி 
செய்தார்‌. 

கடைசியாக சாலொமோன்‌, தமது பேரரசை விரிவுபடுத்துவதின்‌ மூலம்‌ 
மன நிறைவைக்‌ கண்டறிய முயற்சி செய்தார்‌. அவர்‌ எல்லா வகையான 
கட்டிடங்களையும்‌ கட்டுவித்தார்‌. அவர்‌ திராட்சத்‌ தோட்டங்களையும்‌ 
பழத்தோட்டங்களையும்‌ நாட்டுவித்து அவற்றிற்கு நீர்பாய்ச்ச சகல 
முறைமைகளையும்‌ செய்துவித்து முடித்தார்‌. அவர்‌ அடிமைகளை விலைக்கு 
வாங்கினார்‌, அவரது வீட்டில்‌ அதிக அடிமைகள்‌ பிறந்தனர்‌. அவர்‌, எல்லா 
வகையான கால்நடைகளிலும்‌ திரளான மந்தைகளைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
அவர்‌ பணத்தைப்‌ பெருகச்‌ செய்வதிலும்‌ செல்வங்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ குவியச்‌ 
செய்வதிலும்‌ மனநிறைவை கண்டறிய முயற்சி செய்தார்‌. அவர்‌ கலாச்சாரக்‌ 
கலைகளை அனுபவித்து, பாடகர்‌ குழுக்களையும்‌ இசைக்குழுக்களையும்‌ 
மேம்படுத்தினார்‌. அவரது பேரரசு பூமியில்‌ மிகவும்‌ பெரியதாயிற்று. அவர்‌ 
தாம்‌ விரும்பிய யாவற்றையும்‌ பெற்றார்‌, ஆயினும்‌ இன்னமும்‌ அவர்‌ 
மனநிறைவற்றவராகவே இருந்தார்‌. 

பூமிக்குரியவற்றை நாடுவதில்‌ சாலொமோனுடைய அனுபவமானது 
இன்றைய நாட்களில்‌ பல இலட்சக்‌ கணக்கானோரின்‌ சலிப்புகளைப்‌ 
பிரதிபலிக்கிறது. இயேசுவின்‌ போதனையில்‌ உள்ள ஞானம்‌ இரவில்‌ ஒரு 
கலங்கரை விளக்கம்‌ போல்‌ ஒளிர்கிறது: 


பூமியிலே உங்களுக்குப்‌ பொக்கிஷங்களைச்‌ சேர்த்துவைக்க 
வேண்டாம்‌, இங்கே பூச்சியும்‌ துருவும்‌ அவைகளைக்‌ கெடுக்கும்‌, 
இங்கே திருடரும்‌ கன்னமிட்டுத்‌ திருடுவார்கள்‌. பரலோகத்திலே 
உங்களுக்குப்‌ பொக்கிஷங்களைச்‌ சேர்த்துவையுங்கள்‌, அங்கே 
பூச்சியாவது துருவாவது கெடுக்கிறதும்‌ இல்லை, அங்கே திருடர்‌ 
கன்னமிட்டுத்‌ திருடுறெதும்‌ இல்லை (மத்‌. 6:19, 20). 
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பகுப்பாய்வு: பூமிக்குரிய வாழ்வு பற்றி 
சாலொமோன்‌ கற்றது என்ன? (2:1.2-26) 

இருளைப்‌ பார்க்கிலும்‌ ஒளி எவ்வளவு நல்லதோ, அவ்வளவுக்கு 
மதியீனத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ ஞானம்‌ நல்லது என்று சாலொமோன்‌ முடிவு 
செய்தார்‌ (2:12-16). ஞானமுள்ள மனிதன்‌ பார்வையைக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கையில்‌, மதியீனமான மனிதன்‌ இருளில்‌ நடக்கின்றான்‌, அவர்கள்‌ ஒரு 
விஷயத்தைப்‌ பொதுவானதாகக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ - அதாவது, அவ்விரு 
வருமே மரிப்பார்கள்‌. சாலொமோன்‌, ஞானியாக இருப்பதில்‌ சிறிதளவே 
பயன்‌ இருப்பதாக முடிவு செய்தார்‌. எதிர்கால சந்ததிகள்‌, ஞானமுள்ள 
வர்களை மதியீனமானவர்களைவிட அதிகமாக நினைவில்‌ வைத்திருப்‌ 
பதில்லை என்று அவர்‌ நம்பினார்‌. அதாவது இருவருமே விரைவில்‌ மறக்கப்‌ 
பட்டு விடுவார்கள்‌. வாழ்வு என்பது சாலொமோனுக்குக்‌ கருத்தறிவு 
எதையும்‌ ஏற்படுத்தாதபடியினால்‌, அவர்‌ கலவரம்‌ அடைந்தார்‌. வாழ்வு 
என்பது வெறும்‌ பூமிக்குரிய பயணம்‌ மட்டுமே என்று கண்ணோக்கப்படும்‌ 
போது, அது ஒருக்காலும்‌ கருத்தறிவை ஏற்படுத்துவதில்லை. மனிதனுக்குத்‌ 
தேவனுடன்‌ வாழ்வதற்கான நம்பிக்கை இல்லையென்றால்‌, வாழ்வதற்‌ 
கென்று நீடித்து நிலைத்திருப்பது எதுவுமே இல்லை என்றாகிறது. சிந்தையில்‌ 
நித்தியத்திற்கான இலக்கு உள்ளபோது, பூமிக்குரிய வாழ்வு என்பது நித்தியத்‌ 
திற்கான நிரூபணத்தையும்‌ ஆயத்த களத்தையும்‌ கொண்டு விளங்குகிறது. 
இது, ஒரு பெரிய போட்டியில்‌ கலந்து கொள்வதற்கு பயிற்சிபெற்று, 
போட்டியிட்டு தன்னை அதற்கு நிலைப்படுத்திக்‌ கொள்கின்ற ஒரு இளம்‌ 
பந்தய வீரனுடன்‌ ஒப்பிடப்படக்‌ கூடியதாக உள்ளது. 


சாலொமோன்‌ தமது கண்டறிதல்களைப்‌ பகுப்பாய்வு செய்துகொண்டி 
ருக்கையில்‌, மற்றவர்களுக்கு விட்டுச்‌ செல்லும்படி யாக ஒரு பெரிய செல்வத்‌ 
தைச்‌ சம்பாதிப்பதற்காகக்‌ கடினமாக உழைத்தல்‌ பயன்‌ இல்லாதது என்று 
முடிவு செய்தார்‌ (2:17-23). தமது பின்சந்ததியார்‌ ஞானமாய்‌ இருப்பாரா 
அல்லது மதியீனமாய்‌ இருப்பாரா என்று எவராவது, அறிய முடியுமா? 
இந்தச்‌ சந்ததியார்‌, தங்களுக்குத்‌ தாங்களே ஒரு நாளேனும்‌ உழைத்தாலும்‌ 
உழைக்காதிருந்தாலும்‌, அவரது உழைப்பின்‌ பயன்‌ யாவற்றையும்‌ தங்கள்‌ 
வசத்தில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்வார்கள்‌. சாலொமோன்‌, செல்வத்தை மாத்திரம்‌ 
சேர்த்துக்‌ குவிப்பதற்கு மாத்திரம்‌ கடினமாக உழைத்தல்‌ என்பது வாழ்வின்‌ 
நோக்கம்‌ அல்ல என்று முடிவு செய்தார்‌. ஒரு மனிதன்‌ தமது வாழ்நாள்‌ 
முழுவதும்‌ கடினமாக உழைத்து, அவனது உழைப்பின்‌ பலனை அவனது 
மரணத்திற்கு பின்பு வேறொருவர்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அவருக்கு நியாய 
மானதாகக்‌ காணப்படவில்லை. 

ஒருவகையில்‌, சாலொமோன்‌ சரியாகவே இருந்தார்‌. நமது பிள்ளை 
களை பொருளாதாரரீதியான பெருநிதிகளுக்கு வாரிசுகள்‌ ஆக்குவதன்மூலம்‌ 
நாம்‌ அவர்களுக்கு பயனற்ற ஊழியம்‌ ஒன்றைச்‌ செய்கின்றோம்‌. பல 
ஆண்டுகள்‌ அனுபவத்திற்குப்‌ பின்பும்கூட, பூமிக்குரிய செல்வத்தை வைத்து 
என்ன செய்வது என்பதை ஒருசில மக்களே அறிகின்றனர்‌. இது, அவர்கள்‌ 
ஈட்டாத செல்வமாய்‌ இருந்தால்‌ விசேஷித்த வகையில்‌ உண்மையானதாக 
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உள்ளது. மிகவும்‌ கொஞ்சமாகக்‌ கொண்டிருத்தலைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ 
அதிகமாகக்‌ கொடுக்கப்படுவகால்‌ பல பிள்ளைகள்‌ கெட்டுப்போய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. வாழ்வில்‌ பிள்ளைகள்‌ தங்கள்‌ சொந்தமாகப்‌ பொருளீட்டு 
வதற்கான அறிவும்‌ வாய்ப்பும்‌ அவர்களுக்குத்‌ தரப்பட வேண்டும்‌. 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலாக, அவர்களுக்குத்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய அறிவு 
கரப்பட வேண்டும்‌. 

ஒரு நபர்‌, தாம்‌ வாழ்கின்றபோது தமது உழைப்பின்‌ பலன்களை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு ஒன்றும்‌ மேன்மையான 
கல்ல என்பதே தொடக்கத்தில்‌ சாலொமோனின்‌ கூற்றாக இருந்தது (2:24- 
26). நாம்‌ உழைத்துப்‌ பெறுகின்ற ஒவ்வொன்றும்‌ தேவனுடைய கரத்தில்‌ 
இருந்து வருகிறது. தேவன்‌ தாம்‌ தகுதியென்று காண்கின்றபடி கொடுக்கின்‌ 
றார்‌ மற்றும்‌ தமக்கு தகுதியென்று காண்கின்றபடி நம்மிடத்தில்‌ இருந்து 
எடுக்கின்றார்‌. நமக்கு என்ன தேவை என்பதையும்‌ நாம்‌ எவற்றை 


மேலாண்மை செய்ய முடியும்‌ என்பதையும்‌ தேவன்‌ அறிகின்றார்‌. அவர்‌ 
ஒருவரிடமிருந்து எடுத்து இன்னொருவருக்குக்‌ கொடுக்கலாம்‌, ஏனென்றால்‌ 
அந்த ஒருவரால்‌ அவ்வரத்தின்‌ பொறுப்பைக்‌ கையாள முடியாமலும்‌ 
இன்னொருவரால்‌ அதைத்‌ தக்கவிதத்தில்‌ கையாள முடிந்தும்‌ இருக்கும்‌. 
ஒருவர்‌ தமது வரத்தைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துவதாலும்‌ இன்னொருவர்‌ 
அதை ஞானமாகப்‌ பயன்படுத்துவதாலும்கூட தேவன்‌ அதை ஒருவரிடத்தில்‌ 
இருந்து எடுத்து இன்னொருவருக்குக்‌ கொடுக்கலாம்‌. மத்தேயு 25:14-30ல்‌ 
உள்ள தாலந்துகளின்‌ உவமையில்‌ இயேசு இந்தப்‌ பாடத்தைப்‌ போதித்தார்‌. 


தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுப்பவற்றை நாம்‌ அவருக்கு மகிமையைக்‌ 
கொண்டுவரவும்‌ அவரைக்‌ கனப்படுத்தவும்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ நம்மிடம்‌ எதிர்பார்கின்றனர்‌. நாம்‌ அவரிடமிருந்து பிரிந்து வாழ்‌ 
வதைத்‌ தேர்ந்து கொண்டால்‌, அவர்‌ தம்மை நம்மிலிருந்து பிரித்துக்‌ 
கொள்வார்‌. அவரைக்‌ கனப்படுத்துவதற்கு என்று நாம்‌ நமது ஆசீர்வாதங்‌ 
களைப்‌ பயன்படுத்துவது எவ்வாறு என்று கற்றுக்கொள்ளாவிட்டால்‌, அவர்‌ 


நம்மீது பல ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பொழியாமல்‌ இருக்கலாம்‌. 


முடிவுரை 

வாழ்வின்‌ அர்த்தம்‌ பற்றிய சாலொமோனின்‌ பகுத்தாய்வானது, 
வாழ்வைத்‌ தக்கவகையிலான கண்ணோக்கத்தில்‌ வைக்க நமக்கு 
உதவக்கூடும்‌. நாம்‌ என்ன வைத்திருக்கின்றோம்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ நாம்‌ 
வைத்துள்ளவற்றை எவ்வாறு பயன்படுத்துகின்றோம்‌ என்பதே வாழ்வை 
அர்த்தம்‌ நிறைந்ததாக்குகிறது. வெற்றிநிறைந்த வாழ்வு என்பது நமது 
சூழ்நிலைகளையல்ல, ஆனால்‌ அந்த சூழ்நிலைகளைக்கொண்டு நாம்‌ என்ன 
செய்கின்றோம்‌ என்பதையே சார்ந்துள்ளது. வாழ்வின்‌ இலக்குதான்‌ அதன்‌ 
அர்த்தத்தைத்‌ தீர்மானிக்றெது. சாலொமோனின்‌ வார்த்தைகள்‌, நமது 
வாழ்வைத்‌ தேவனை நோக்கித்‌ திருப்புவதற்கு நமக்கு உதவுகின்றன. 

பிரசங்கியில்‌ நாம்‌ நமது படிப்பைத்‌ தொடருகையில்‌, இந்தப்‌ புத்தகம்‌ 
நமது வாழ்க்கையை நேராகத்‌ திருப்பிப்போடுவதற்கு எவ்வாறு உதவுகிறது 
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என்பதை நாம்‌ காண்போம்‌. நாம்‌ பெரும்பாலும்‌ தவறான விஷயங்களை 
வலியுறுத்துகின்றோம்‌; நாம்‌ அழ வேண்டிய வேளையில்‌ சிரிக்ன்றோம்‌, 
சிரிக்க வேண்டிய வேளையில்‌ அழுகன்றோம்‌, பயப்படத்‌ தேவையற்றவை 
களுக்குப்‌ பயப்படுகின்றோம்‌, பயப்பட வேண்டியவற்றுக்குப்‌ பயப்படா 
இருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ ஒரு தலைகீழான உலகத்தில்‌ வாழ்கின்றோம்‌. 
விஷயங்கள்‌ இருக்க வேண்டிய நிலைபற்றிக்‌ காண்பது நமக்குக்‌ கடினமாய்‌ 
இருக்கும்‌ அளவுக்கு அவ்விஷயங்களை அவைகள்‌ உள்ளவாறே விட்டு 
வைத்துக்‌ காணும்படி நாம்‌ மிகவும்‌ பழக்கப்பட்டு விட்டோம்‌. தலைகீழாக 
இருப்பது நேராக இருப்பது போலக்‌ காணப்படுகிறது. நாம்‌ ஒழுக்கரீதியான 
மற்றும்‌ ஆவிக்குரியதான கிறுகிறுப்பினால்‌ துன்புறுகின்றோம்‌. சாலொ 
மோனை நம்புங்கள்‌! அவர்‌ தேவனுடைய சித்தத்தைப்‌ பேசினார்‌. 
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வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகளை 
மிகச்சிறப்பாகப்‌ 


பபன்பருத்த்க்‌ கொள்ளுதல்‌ 
(ரசங்கீ 5; 4) 


சாலொமோன்‌ வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைத்‌ தேடுகையில்‌, உண்மையான 
மகிழ்ச்சி என்பதே அவரது நிறைவான இலக்காக இருந்தது. அவர்‌ 
பிரசங்கியின்‌ புத்தகத்தில்‌, மகிழ்ச்சி மற்றும்‌ மனநிறைவைக்‌ கண்டறி 
வதற்கென்று தமது வாழ்நாள்‌ முழுவதிலும்‌ செய்யப்பட்ட பரிசோதனை 
களை மறுகண்ணோட்டமிட்டார்‌. மக்கள்‌ தங்களை மகழ்ச்சிப்படுத்தவும்‌ 
நிறைவடைய வைக்கவும்‌ வழக்கமாகச்‌ செய்கின்ற எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ 
ஏறக்குறைய முயற்சி செய்தார்‌. அவற்றில்‌ ஏதொன்றும்‌ அவருக்கு நீடிய 
மகிழ்ச்சியைக்‌ கொண்டுவந்திருக்கவில்லை. 

சாலொமோன்‌ விவரித்தபடி, உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது அதை 
ஆராய்ந்து தேடுவதினால்‌ கண்டறியப்படுவதாக இருப்பதில்லை. அவர்‌ 
தமது ஆராய்ச்சியின்‌ விளைவாக அடைந்த முடிவுகள்‌, நாம்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளும்படிக்குத்‌ தேவன்‌ கொடுப்பவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. இந்த 
சத்தியத்தை நடைமுறைப்‌ படுத்துதல்‌ என்பது நாம்‌ நமது வாழ்வை 
மேன்மையாகப்‌ பயன்படுத்தச்‌ செய்யும்‌. அதிகாரங்கள்‌ 3 மற்றும்‌ 4ல்‌, 
திருப்திகரமான வாழ்வை நடத்துவதற்கான சில அறிவுறுத்தல்கள்‌ நமக்குத்‌ 
குரப்பட்டுள்ளன. நிச்சயமாகவே நாம்‌ கடினமான வேளைகளைப்‌ 
பெற்றிருப்போம்‌, ஆனால்‌ அவைகள்‌ நமது மகிழ்ச்சியை அழிக்க வேண்டிய 
அவசியம்‌ இல்லை. வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகளில்‌ இருந்து மிகச்சிறந்தவற்றை 
ஏற்படுத்த நாம்‌ கற்றுக்கொண்டால்‌, நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ வாழ்வின்‌ புயல்‌ 
கொந்தளிக்கின்ற போது, நாம்‌ மகிழ்ச்சி நிறைந்து, திருப்தியாக, 
சமாதானநிறைவுடன்‌ மற்றும்‌ அமைதியுடன்‌ நிலைத்து இருக்க முடியும்‌. 
நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ புயல்‌ வீசாமல்‌ நாம்‌ தடுக்க இயலாது, ஆனால்‌ அது 
நமக்குள்‌ வந்து வீசுவதிலிருந்து நாம்‌ விலகி நம்மைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ள 
முடியும்‌. 

இது, உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது அறியப்படுகிறது மற்றும்‌ 
கண்டறியப்படுவதில்லை என்று அர்த்தப்படுகிறதா? இதைப்‌ பற்றி 
சாலொமோன்‌ என்ன கூறினார்‌ என்று நாம்‌ காண்போம்‌. 


65 


உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது வாழ்வின்‌ 
சூழ்நிலைகளை மிகச்சிறப்பாகப்‌ பயன்படுத்திக்‌ 


கொள்வதில்‌ இருந்து வருகிறது (3:1-22) 
தேவன்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஒரு கால வேளையைத்‌ தமது அருளி 
ரக்கத்தில்‌ ஏற்பாடு செய்கின்றார்‌: “ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ ஒவ்வொரு 
காலமுண்டு, வானத்தின்‌ கீழிருக்கிற ஓவ்வொரு காரியத்துக்கும்‌ ஒவ்வொரு 
சமயமுண்டு” (3:1). இந்த சத்தியத்தை விவரிப்பதற்குப்‌ பதினான்கு ஜோடி. 
எதிர்மறைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன: 


பிறக்க ஒரு காலமுண்டு, இறக்க ஒரு காலமுண்டு, 

நட ஒரு காலமுண்டு, நட்டதைப்‌ பிடுங்க ஒரு காலமுண்டு, 
கொல்ல ஒரு காலமுண்டு, குணமாக்க ஒரு காலமுண்டு, 
இடிக்க ஒரு காலமுண்டு, கட்ட ஒரு காலமுண்டு, 

அழ ஒரு காலமுண்டு, நகைக்க ஒரு காலமுண்டு, 

புலம்ப ஒரு காலமுண்டு, நடனம்பண்ண ஒரு காலமுண்டு, 
கற்களை எறிந்துவிட ஒரு காலமுண்டு, 

கற்களைச்‌ சேர்க்க ஒரு காலமுண்டு, 

தழுவ ஒரு காலமுண்டு, தழுவாமலிருக்க ஒரு காலமுண்டு, 
தேட ஒரு காலமுண்டு, இழக்க ஒரு காலமுண்டு, 
காப்பாற்ற ஒரு காலமுண்டு, எறிந்துவிட ஒரு காலமுண்டு, 
கிழிக்க ஒரு காலமுண்டு, தைக்க ஒரு காலமுண்டு, 
மவுனமாயிருக்க ஒரு காலமுண்டு, பேச ஒரு காலமுண்டு, 
சிநேகிக்க ஒரு காலமுண்டு, பகைக்க ஒரு காலமுண்டு, 
யுத்தம்பண்ண ஒரு காலமுண்டு, 

சமாதானம்பண்ண ஒரு காலமுண்டு (3:2-8). 


இவற்றில்‌ பல நிகழ்ச்சிகள்‌ நாம்‌ கொஞ்சமே கட்டுப்பாடு செலுத்தக்‌ கூடிய 
அல்லது நமது கட்டுப்பாட்டிற்கு அப்பாற்பட்ட நிகழ்ச்சிகளாக 
இருக்கின்றன. நேரம்‌ வரும்போது பிறப்பு நடக்கிறது, அதுபோலவே 
இறப்பும்‌ நேரிடுறெது. காலம்‌ வரும்போது நாம்‌ நடுகின்றோம்‌, நம்மால்‌ 
பருவகாலங்களைத்‌ துரிதப்படுத்த இயலாது. பயிர்‌ தயாராயிருக்கின்றபோது 


நாம்‌ அதை அறுவடை செய்கின்றோம்‌. சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ அழுதாக 
வேண்டும்‌, ஆனால்‌ அதன்பின்பு நாம்‌ மீண்டும்‌ சிரிக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌ 
ஆகிவிடுகின்றோம்‌. கட்டிடங்களை இடித்துப்போட ஒரு காலம்‌ உள்ளது 
மற்றும்‌ பிறவேளைகளில்‌ நாம்‌ புதிய கட்டிடங்கள்‌ கட்டக்கூடியவர்‌ 
களாகின்றோம்‌. 

ஒப்பீடானது, பரந்த அளவிலான பாடக்கருத்துக்களைக்‌ கூறிமுடிக்கும்‌ 
வரை தொடர்ந்து செல்கிறது. அழுவதற்கு ஒரு காலம்‌ உண்டு மற்றும்‌ 
சிரிப்பதற்கு ஒரு காலம்‌ உண்டு. புலம்புவதற்கு ஒரு காலம்‌ உண்டு, மகிழ்ச்சி 
யால்‌ நடனம்‌ பண்ண ஒரு காலம்‌ உண்டு. ஒரு விவசாயி, தமது நிலத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ கற்களை அகற்றிப்போட விரும்பினால்‌, அவற்றை எறிந்துவிட 
ஒரு காலம்‌ உண்டு. ஒரு மனிதர்‌ வீடு ஒன்றைக்‌ கட்ட விரும்பினால்‌ 
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கற்களைச்‌ சேகரிக்க ஒரு காலம்‌ உண்டு. தையல்‌ ஒன்றைப்‌ பிரித்துக்‌ கிழிக்க 
ஒரு காலம்‌ உண்டு, மற்றும்‌ ஒரு தையலைக்‌ தைக்க ஒரு காலம்‌ உண்டு. 
பேசுவதென்பது தக்கதாக இருக்க ஒரு காலம்‌ உண்டு, மற்றும்‌ அமைதியை 
வேண்டுகிற சூழ்நிலையுள்ள ஒரு காலம்‌ உண்டு. சில விஷயங்கள்‌ 
வெறுக்கப்பட வேண்டும்‌, அதே வேளையில்‌ மற்ற சில விஷயங்கள்‌ 
விரும்பப்பட வேண்டும்‌. சிலவேளைகளில்‌ யுத்தம்‌ செய்யவேண்டும்‌; மற்ற 
வேளைகளில்‌ சமாதானம்‌ ஒப்பந்தம்‌ செய்யப்படக்‌ கூடும்‌. 

இவை யாவும்‌ நமக்கு எதை அர்த்தப்படுத்துகின்றன? “பிரசங்கியார்‌” 
நமக்கு எதைக்‌ கூற முயற்சி செய்கின்றார்‌? சில நிகழ்ச்சிகள்‌ மற்றவற்றைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அதிகம்‌ சந்தோஷமானவைகளாக இருக்கின்றன, ஆனால்‌ 
எல்லா நிகழ்ச்சிகளும்‌ தங்களுக்கே உரிய வேளைகளில்தான்‌ நடை 
பெறுகின்றன. நல்லதுடன்‌ கெட்டது என்ற வாழ்வின்‌ எல்லாச்‌ சூழ்‌ 
நிலைகளையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ள நாம்‌ கற்க வேண்டும்‌ என்று சாலொமோன்‌ 
கூறினாரா? அல்லது அவர்‌ வாழ்வுமுழுவதிலும்‌ சமானநிலை மற்றும்‌ 
எதிர்சமானநிலை ஆகியவற்றை உற்றுக்‌ கவனிப்பதற்காக, நேர்மறைகள்‌ 
மற்றும்‌ எதிர்மறைகள்‌ ஆகியவற்றை வெறுமனே கண்ணோக்கிக்‌ 
கொண்டிருந்தாரா? ஒருவேளை அவர்‌ வாழ்க்கையை, “வாக்களிக்க நான்‌ 
ஏன்‌ கவலைப்பட வேண்டும்‌? நான்‌ எதிராக வாக்களிப்பேன்‌, என்‌ மனைவி 
ஆதரவாக வாக்களிப்பாள்‌, எங்கள்‌ வாக்குகள்‌ ஒன்றையொன்று நீக்கிப்‌ 
போட்டுவிடும்‌” என்று கூறிய ஒரு நபரைப்போல்‌ கண்ணோக்கியிருக்‌ 
கலாம்‌. ஒருவேளை சாலொமோன்‌, தேவனின்றி வாழ்வின்‌ பெறுதல்கள்‌, 
குருதல்கள்‌ ஆகியவற்றின்‌ கூட்டுத்தொகை பூஜ்யமாக உள்ளது என்று 
விவரித்திருக்கலாம்‌. 

3:9ல்‌ அவர்‌, “வருத்தப்பட்டுப்‌ பிரயாசப்படுகிறவனுக்கு அதினால்‌ பலன்‌ 
என்ன?” என்று கேட்டார்‌. வாழ்வு என்பது மனிதன்‌ சிறிதளவே 
கட்டுப்படுத்த முடிகின்ற நேர்மறையான மற்றும்‌ எதிர்மறையான 
சுழற்சிகளின்‌ தொடராக உள்ளது. மனிதனுடைய கண்ணோக்கில்‌, சுழற்சி 


வட்டத்தில்‌ கொண்டு செல்லப்படுதல்‌ என்பது வேளைகளும்‌ பருவங்களும்‌ 
குங்கள்‌ சுழற்சிகளை முடிப்பதைப்போல்‌ பயனற்றதாகக்‌ காணப்படலாம்‌. 
நாம்‌ கட்டுப்படுத்த இயலாத சூழ்நிலைகளை நாம்‌ ஏற்றுக்கொண்டு, தேவன்‌ 
நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ள நிகழ்கால வாழ்வை அவருக்கு ஊழியம்‌ 
செய்வதற்கென்று மிகச்சிறந்த வகையில்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌. 
வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகள்‌ யாவும்‌ ஒரு திட்டத்தின்படி ஒன்றுகூடிச்‌ 
செயல்படுகின்றன (3:10-15). “பிரசங்கியார்‌” தேவனுடைய அருளிரக்கத்‌ 
தினால்‌, மனிதகுலத்தின்மீது இடப்பட்டுள்ள வருத்தமான பெருமுயற்சி 
யைக்‌ கண்ணோக்கினார்‌. அவர்‌, “மனுபுத்திரர்‌ பாடுபடும்படி தேவன்‌ 
அவர்களுக்கு நியமித்த தொல்லையைக்கண்டேன்‌. அவர்‌ சகலத்தையும்‌ 
அதினதின்‌ காலத்திலே நேர்த்தியாகச்‌ செய்திருக்கிறார்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(3:10, 11௮). தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அதினதின்‌ காலத்தில்‌ நேர்த்தியாகத்‌ 
திட்டம்‌ இட்டுள்ளார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ நாம்‌ காணக்கூடியவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான நிகழ்ச்சிகளை உணர்ந்தரியும்‌ அறிவை நமது 
இருதயங்களில்‌ நிலைநாட்டியிருக்கின்றார்‌. நாம்‌, “உலகத்தையும்‌ அவர்கள்‌ 


67 


உள்ளத்திலே வைத்திருக்கிறார்‌, ஆதலால்‌ தேவன்‌ ஆதிமுதல்‌ அந்தம்மட்டும்‌, 
செய்துவரும்‌ கிரியையை மனுஷன்‌ கண்டு பிடியான்‌”' என்று 
வாசிக்கின்றோம்‌ (3:11). நித்தியமான தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
கட்டுப்படுத்துகின்றார்‌ என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌, ஆயினும்‌ நாம்‌, எந்த ஒரு 
விஷயத்தையும்‌ தொடக்கத்தில்‌ இருந்து முடிவு வரையிலான அதன்‌ 
முழுமையான சித்தரிப்பைக்‌ காண இயலாது. காலத்தில்‌ நமது சிறு சட்டக 
அமைப்பில்‌ நடைபெறுகிற நிகழ்ச்சிகளை மாத்திரமே நாம்‌ காண இயலும்‌. 

இதிலிருந்து, மனிதன்‌ இந்த பூமியில்‌ வாழுகின்றபோது தனது 
உழைப்பின்‌ பலன்களை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தலே அவனால்‌ செய்ய 
முடிகின்ற மிகச்‌ சிறந்த செயலாகும்‌ என்று சாலொமோளன்‌ முடிவு செய்தார்‌: 
“மகிழ்ச்சியாயிருப்பதும்‌, உயிரோடிருக்கையில்‌ நன்மைசெய்வதுமேயல்லா 
மல்‌, வேறொரு நன்மையும்‌ மனுஷனுக்கு இல்லையென்று அறிந்தேன்‌. 
அன்றியும்‌ மனுஷர்‌ யாவரும்‌ புசித்துக்‌ குடித்துத்‌ தங்கள்‌ சகலப்‌ பிரயாசத்தின்‌ 
பலனையும்‌ அநுபவிப்பது தேவனுடைய அநுக்கிரகம்‌” (3:12, 13). தேவன்‌ 


நமக்கு இன்றைய நாளின்‌ கொடையை அகன்‌ வாய்ப்புக்கள்‌ மற்றும்‌ 
அறைகூவல்கள்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ கொடுத்திருக்கின்றார்‌. அவர்‌ நாம்‌ 
வாழவும்‌ வேலைசெய்யவும்‌ கருவிகள்‌ என்ற வகையில்‌ குறிப்பிட்ட சில 
காலந்துகளை நமக்குக்‌ கொடுத்திருக்கன்றார்‌. தேவனுடைய திட்ட 
அமைப்பை நாம்‌ மாற்ற இயலாது; அத்துடன்‌ ஏதொன்றைக்‌ கூட்டவும்‌ 
அதிலிருந்து எதையாவது குறைக்கவும்‌ நம்மால்‌ முடியாது (3:14). தேவன்மீது 
நம்பிக்கை வைத்தல்‌ என்பது, நமது வாழ்விற்கான அவரது சித்தமானது 
நமக்கு கருத்தறிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தாது இருக்கும்போதுகூட, அதை 
ஏற்றுக்கொள்ளுதல்‌ என்பதாக உள்ளது. 

துன்மார்க்கமும்‌ அநியாயமும்கூட ஒரு நோக்கத்திற்கென்று பயன்‌ 
படுத்தப்படக்கூடும்‌ (3:16-22). சாலொமோன்‌, நியாயத்திற்காகக்‌ கண்‌ 
ணோக்கிய போது, துன்மார்க்கம்‌ வெற்றிகொண்டி ருப்பகைக்‌ கண்டார்‌. நீதி 
இருக்க வேண்டிய இடத்தில்‌ அக்கிரமம்‌ இருப்பதை அவர்‌ கண்டார்‌. 
தேவன்‌ ஏற்ற வேளையில்‌ நீதிமான்களையும்‌ துன்மார்க்கரையும்‌ நியாயந்‌ 
தீர்ப்பார்‌ என்பதை அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ துன்மார்க்கம்‌ இருக்கும்‌ 
படி அனுமதிக்கப்படுவது ஏன்‌ என்பதை அவர்‌ அறிய விரும்பினார்‌. பாவம்‌ 
நிறைந்த வாழ்வை வாழுகின்ற மனிகர்கள்‌, மிருகங்களை விட மேம்பட்ட 
வார்கள்‌ அல்ல என்று காண்பிக்கவே அவர்‌ அதை (துன்மார்க்கத்தை) 
இருக்கும்படி அனுமதித்துள்ளார்‌ என்று அவர்‌ முடிவு செய்தார்‌. 

மனிதர்கள்‌, தேவனுடைய பிரசன்னத்தை மதிக்காமல்‌, மிருகங்களைப்‌ 
போல்‌ வாழுகின்றபோது அவர்கள்‌ மிருகங்களைப்‌ போலவே மரிக்கவும்‌ 
செய்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ மிருகங்களை விட அதிகமான நம்பிக்கையோ 
அல்லது நோக்கமோ கொண்டிருப்பதில்லை. துன்மார்க்கத்தில்‌ வாழ்கின்ற 
மனிதன்‌, மிருகங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேம்பட்ட வனாக இருக்க முடியுமா? 
இவ்விருவருமே மண்ணுக்குத்‌ திரும்புகன்றார்களே. 

இது மீண்டுமாக சாலொமோனை, ஒரு மனிதன்‌ தனது வேலையில்‌ 
மனநிறைவடைந்து வாழ்வில்‌ தனது பங்கை (மகிழ்ச்சியுடன்‌) ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுதல்‌ என்பதே அவன்‌ செய்யக்கூடிய மிகச்‌ சிறந்த செயலாக உள்ளது 
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என்று முடிவெடுக்கும்படி வழிநடத்திற்று. நாம்‌ இந்த உலகத்தை ஒரே 
ஒருமுறை மாத்திரமே கடந்து செல்லுகின்றோம்‌. நாம்‌, தேவன்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுத்துள்ளகை, அவர்‌ கொடுத்துள்ளபடி யாகப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌. 


உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது மனித 
வடிவமைப்பல்ல (4:1-16) 

மனிதன்‌ தனது சுய மனநிறைவின்‌ கட்டமைப்பாளராக இருக்க 
முடியாது - மிகவும்‌ அதிகமான சூழ்நிலைகள்‌ அதை அழித்துப்போட 
முடியும்‌. ஒடுக்கப்படுதல்‌ என்பது, மனநிறைவை அடைவதற்கு மனிதன்‌ 
மேற்கொள்ளும்‌ முயற்சிகளை அழிக்க முடியும்‌ (4:1-8). உலகத்தில்‌ ஒடுக்கப்‌ 
பட்டுள்ள மக்கள்‌ பற்றி ஆழ்ந்து சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌. அவர்கள்‌ 
வருத்தத்தின்‌ கண்ணீரைச்‌ சிந்துன்றனர்‌, ஆனால்‌ எவரொருவராலும்‌ 
அவர்களை ஆறுதல்படுத்த இயலாது. அதிகாரம்‌ யாவும்‌ ஒடுக்குபவரின்‌ 
பக்கமாக உள்ளது. ஒடுக்கப்பட்டவர்‌ தமது வழக்கு நியாயமாகக்‌ 
கேட்கப்படுதலைப்‌ பெற இயலாது. விடுதலை என்பது எடுத்துப்‌ 
போடப்பட்டுள்ள நிலையில்‌ உள்ள மக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மரித்தவர்களின்‌ 
நிலை மேலானது என்று சாலொமோன்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌. வசனம்‌ 3, 
“இவ்விருதிறத்தாருடைய நிலைமையைப்‌ பார்க்கிலும்‌ இன்னும்‌ 
பிறவாதவனுடைய நிலைமையே வாசி, அவன்‌ சூரியனுக்குக்‌ கீழே 
செய்யப்படும்‌ துர்ச்செய்கைகளைக்‌ காணவில்லையே” என்று கூறுகிறது. 
ஓடுக்கப்பட்டவர்கள்‌ மனநிறைவடைந்தவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்றால்‌, அந்த மனநிறைவானது அவர்களின்‌ மனநிலையாக (மாத்திரமே) 
இருக்க வேண்டும்‌ ஏனென்றால்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சூழ்நிலைகளை 
எவ்வகையிலும்‌ மேம்படுத்திக்‌ கொள்ள இயலாது. 

கடின உழைப்போ அல்லது சோம்போறித்தனமோ உண்மையான 
மகிழ்ச்சியை உண்டாக்க இயலாது (4:4-6). வாழ்வு முழுவதும்‌ கடினமாக 
உழைக்கும்‌ ஒரு மனிதனைச்‌ சித்தரித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அவன்‌ ஊக்கமும்‌ 
உற்சாகமும்‌ உடையவனாக இருக்கின்றான்‌. அவன்‌ உயர்ந்த இலக்குகளுக்‌ 
காகக்‌ கடினமாக உழைத்து அவற்றை அடைகின்றான்‌. அது அவனது 
மகிழ்ச்சியை உத்தரவாதப்‌ படுத்துகிறதா? இல்லை! அவன்‌ தனது அயலகத்த 
வர்களால்‌ பொறாமையுடன்‌ பார்க்கப்படுகின்றான்‌, இவ்விதமாக 
அவனிடத்திலிருந்து மகிழ்ச்சியானது களவாடப்படுறெது. வெற்றியானது 
பொறாமையைச்‌ சந்திக்கிறபோது, நண்பர்கள்‌ இழந்து போகப்படுகின்றனர்‌. 
வெற்றி என்பது நட்புறவை இழத்தலுக்கு மதிப்புடையதாக உள்ளதா? 

இந்தப்‌ பிரச்சனைக்கு, சோம்பேறித்தனம்‌ என்பது தீர்வாக இருப்ப 
தில்லை; அதுவும்கூட அழிவைக்‌ கொண்டு வருகிறது. வாழ்வு என்பது 
மாயையும்‌ மனசஞ்சலம்‌ நிறைந்ததுமாக இருப்பதில்‌ வியப்பெதுவுமில்லை. 
முடிவுதான்‌ என்ன? சமாதானத்துடன்‌ ஒரு கை நிறையக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 
என்பது வருத்தத்துடனும்‌ சலிப்புடனும்‌ இரு கைகள்‌ நிறையக்‌ கொண்டி ருத்‌ 
குலைவிட மேன்மையானதாக உள்ளது. இது மதியீனரின்‌ பகுத்தாய்வாக 


உள்ளதா அல்லது சாலொமோனின்‌ முடிவாக உள்ளதா? எவ்வகையிலும்‌, 
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நமக்குப்‌ பாடமானது ஒரேமாதிரியாகவே உள்ளது. சந்தோஷத்தைப்‌ 
பெறுவதற்காக நாம்‌ உழைத்தாலும்‌ அல்லது சோம்பேறித்தனமாக 
உட்கார்ந்து அதற்காகக்‌ காத்திருந்தாலும்‌ நாம்‌ அதை ஆதாயப்படுத்துக்‌ 
கொள்ள இயலாது. அதிகமான உழைப்போ அல்லது சோம்பேறித்தனமோ 
விரும்பத்தக்கது அல்ல. தவறான இடங்களில்‌ நமது வலியுறுத்தத்தை 
வைக்கக்‌ காரணமாகும்‌ எல்லைகளை நாம்‌ தவிர்க்க வேண்டும்‌. நாம்‌, 
வெற்றியைப்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்படாமல்‌, அன்றாடம்‌ தேவனுக்காக மகழ்ச்சி 
நிறைந்தவர்களாய்‌ வாழ வேண்டும்‌. நாம்‌ இரு கைகள்‌ நிறையக்‌ கொண்டி 
ருப்போமா, ஒரு கை நிறையக்‌ கொண்டிருப்போமா அல்லது ஒன்றுமில்லா 
இருப்போமா என்பது பற்றி நாம்‌ கவலைப்படக்கூடாது! 

பேராசை என்பது மனநிறைவை அழிக்கிறது (4:7-12). தான்‌ 
கொண்டிருப்பவற்றில்‌ ஒருக்காலும்‌ இருப்தியடைந்திராத இன்னொரு 
மனிதரைச்‌ சித்தரித்துப்‌ பாருங்கள்‌. இவன்‌ இன்னும்‌ அதிகமான உலகப்‌ 
பொருட்களைப்‌ பெறும்படிக்கு, தனிமைப்படுத்தப்பட்ட தனியான 
வாழ்வை வாழும்‌ அளவுக்கு அதிக வேலை செய்கின்றான்‌. இவனுக்குச்‌ 
சகோதரனோ, பிள்ளையோ அல்லது நண்பனோ இருப்பதில்லை. இவன்‌ 
எல்லா நேரத்திலும்‌ வேலை செய்து கொண்டே இருக்கின்றான்‌. இவை 
எல்லாவற்றையும்‌ இவன்‌ யாருக்காகச்‌ செய்கின்றான்‌? இவன்‌ அதை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிப்பதற்குப்‌ போதிய அளவு நிற்பதில்லை. இவன்‌ 
இதைப்‌ பகிர்ந்து கொள்வதற்குக்‌ குடும்பத்தைக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 
இவன்‌ இதைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ள விரும்புவதில்லை. 

சுயநலமாக வாழுதல்‌ என்பது மதியீனமாக வாழுதலாக உள்ளது. 
மனிதன்‌ தனிமையாய்‌ இருப்பது அவனுக்கு நல்லதல்ல. அந்த உண்மையை 
முதலில்‌ அறிவித்தவர்‌ தேவன்தாம்‌. (ஆதி. 2:18). ஒருவராய்‌ இருப்பதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இருவராய்‌ இருத்தல்‌ நல்லது என்பதற்கு, சாலொமோன்‌ நான்கு 
காரணங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌: (1) அவர்கள்‌ தங்கள்‌ உழைப்பின்‌ பலனைப்‌ 
பகிர்ந்து கொள்ள முடியும்‌. (2) அவர்களில்‌ ஒருவர்‌ விழுகின்றபோது, 
இன்னொருவர்‌ அவரைக்‌ தூக்கிவிட முடியும்‌; ஒருவர்‌ தனியாக விழுந்தார்‌ 
என்றால்‌, அவர்‌ இடர்ப்பாட்டில்‌ இருக்கின்றார்‌. (3) குளிரான இரவில்‌ 
இருவர்‌ ஒரே போர்வைக்குள்ளிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ 
வெதுவெதுப்டாக்கிக்‌ கொள்ளமுடியும்‌. (4) ஒருவர்‌ தனியாக நின்றால்‌, அவர்‌ 
இருவராய்‌ நிற்பவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகத்‌ தாக்கப்படுவதற்கும்‌ 
தோல்வியடையச்‌ செய்யப்படுவதற்கும்‌ வாய்ப்பு உள்ளது. ஒரு கயிறு 
சுலபத்தில்‌ அறுந்துபோனாலும்‌, “முப்புரிநூல்‌ சீக்ரெமாய்‌ அறாது” (4:12). 

அதிகாரம்கூட மனநிறைவை உறுதிப்படுத்துவதில்லை (4:13-16). சிலர்‌ 
அதிகாரமுள்ள பதவிகளை நாடுகின்றனர்‌, அது அவர்களுக்கு மனநிறை 
வைக்‌ கொண்டுவரும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. ஆலோசனையைக்‌ 
கவனிக்காத வயதுமுதிர்ந்த அரசனாக இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌, 
ஞானமுள்ள இளைஞனாக, ஏழையாக இருத்தல்‌ மேண்மையானது. 
இப்படிப்பட்ட இளைஞன்‌, ஏழையாக இருந்தாலும்‌ சிறைச்சாலையில்‌ 
இருந்து புறப்பட்டு வந்து அரசனாக முடியும்‌. அவனுக்குப்‌ பின்பாக ஆயிரக்‌ 
கணக்கில்‌ மக்கள்‌ தொடர்ந்து வந்து அவன்‌ அரியணையை அடைய 
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உதவுவார்கள்‌. இகே இளைஞன்‌ சற்றுக்காலத்திற்கு, அதிகாரம்‌ நிறைந்த 
வனாகவும்‌ புகழ்மிக்க தலைவனாகவும்‌ முடியும்‌. பின்பு, இரண்டாம்‌ தலை 
முறை அவனுக்குக்கீழ்‌ வளருகின்றபோது, இவன்‌ தனது புகழ்ச்சியை 
இழக்கக்‌ கூடும்‌. இவனது இடத்தில்‌ இன்னொரு இளைஞன்‌ அரியணையில்‌ 
அமரக்கூடும்‌. அதிகாரமும்‌ புகழும்‌ வாழ்க்கைக்கு அர்த்தத்தைக்‌ கொண்டு 
வருவதில்லை. இது யாவும்‌ சுழற்காற்றைத்‌ துரத்துவது போல்‌ உள்ளது. 


முடிவுரை 

நாம்‌ இயேசுவை அறிய முடியும்‌ என்பதால்‌ தேவனுக்கு நன்றி 
செலுத்துங்கள்‌! சாலொமோனின்‌ ஆய்வுக்கட்டுரையானது, இரட்சகர்‌ 
நமக்குத்‌ தேவை என்பதை வலியுறுத்துகிறது. நம்மையே நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ 
மகிழ்ச்சியானவர்களாக்க இயலாது. நம்மை நாமே மகிழ்ச்சிப்படுத்த 
இயலாதகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக, நம்மையே நாம்‌ இரட்சித்துகொள்ள 
இயலாது. அந்த தேவைக்கு பதிலளிக்க இயேசுவே வந்தார்‌. வாழ்வின்‌ 
மாயையானது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மறைந்துபோகிறது. இயேசு ஒருக்காலும்‌ 
மாயையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியதில்லை. அவர்‌ நம்பிக்கை, மகிழ்ச்சி, அன்பு, 
மற்றும்‌ சமாதானம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றியே பேசினார்‌. நாம்‌ ஜீவனைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளும்படியும்‌ அந்த ஜீவன்‌ பரிபூரணமடையும்படியுமே அவர்‌ 
வந்தார்‌ (யோவா. 10:10). 

இயேசுவின்‌ மீது உங்கள்‌ நம்பிக்கையை வையுங்கள்‌. உங்களுக்காக 
அவர்‌ கொண்டுள்ள ஜீவ மார்க்கத்தை ஏற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌. உங்கள்‌ 
வாழ்வில்‌ அவர்‌ ஏற்படுத்தக்‌ கூடிய மாற்றங்களைக்‌ கண்டு நீங்கள்‌ 
மெய்சிலிர்த்துப்போவீர்கள்‌. 
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9 
தீருப்திக்கு உத்தரவாதம்‌ 
ஒல்லை 
(அரசங்க்‌ 5; 6] 


நன்கு புழக்கத்தில்‌ இல்லாத ஒரு உற்பத்திப்‌ பொருளின்‌ மேல்‌ 
அட்டையில்‌ “திருப்திக்கு உத்தரவாதம்‌ இல்லை” என்று எழுதப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌, அதை வாங்குவதற்கு நீங்கள்‌ தயங்கலாம்‌. தேவபக்தியற்ற 
வாழ்வு என்பது திருப்திக்கு உத்தரவாதம்‌ அளிப்பதில்லை, ஆயினும்‌ மக்கள்‌ 
பலர்‌ அதை விரும்புவதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 

பிரசங்கி 5 மற்றும்‌ 6ல்‌ சாலொமோன்‌, ஒரு நபர்‌ தேவனின்றி வாழுகலில்‌ 
உள்ள வீணான தன்மையைக்‌ தொடர்ந்து வலியுறுத்தினார்‌. தேவனற்ற 
நிலையில்‌, இயல்பான மனிதன்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ தடுமாறிக்‌ கலங்கு 
கின்றான்‌. பூமியில்‌ உள்ள எதுவும்‌ அதன்‌ முடிவைப்‌ பற்றி ஆழ்ந்து சிந்திக்கப்‌ 
படுகையில்‌ எந்த அர்த்தமும்‌ கொண்டுள்ளதாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. 
மரணம்‌ என்பதே பூமிக்குரிய வாழ்வின்‌ முடிவாக உள்ளது. மரணம்‌ என்பது 
மனிதனின்‌ முடிவாக இருக்குமென்றால்‌, வாழ்வின்‌ நோக்கம்‌ தான்‌ என்ன? 
தேவனிடத்திலிருந்து ஒளியூட்டப்படாவிட்டால்‌ வாழ்வோ அல்லது 
மரணமோ எந்தக்‌ கருத்துணர்வையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை. 

இந்த உண்மையானது, தேவனுடன்‌ நமது உறவின்மீது மாபெரும்‌ 
முக்கியத்துவத்தை வைக்கிறது. தேவனுடைய சித்தத்தைச்‌ சிதைக்க 
முடியாது. தேவனுக்கு ஒரு முழுமையான ஓப்புக்கொடுத்தல்‌ என்ற 
வகையில்‌ இல்லாத எந்த ஒரு தேவபக்தியும்‌ வாழ்வில்‌ வெறுமைத்‌ 
குன்மையுடன்‌ கூட்டுகிறது. “தேவபக்தியாக” உள்ள மக்களில்‌ பலரும்‌ 
அதிருப்தி அடைந்திருப்பதில்‌ வியப்பு எதுவும்‌ இல்லை. அவர்கள்‌ தங்களுக்கு 
வசதியாயிருக்கக்‌ கூடிய அளவுக்குப்‌ போதுமான தேவபக்தியை மாத்திரம்‌ 


கொண்டுள்ளனர்‌ - உண்மையிலேயே அவர்கள்‌ தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்த 
வில்லை என்று அறிவதற்கு - இருப்பினும்‌ அது, முழுமையான ஓப்புக்‌ 
கொடுத்தலின்‌ மூலம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பாதுகாப்பைத்‌ தருவதற்குப்‌ 
போதுமான தேவபக்தியாக இருப்பதில்லை. சிந்தையில்‌ இந்த நினைவைக்‌ 
கொண்டு, சாலொமோன்‌ இந்தப்‌ பகுதியை எழுதினார்‌. 
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தேவனுக்கு அரைமனதுடன்‌ செய்யும்‌ ஊழியம்‌ 


நம்மைத்‌ திருப்திப்படுத்தாது (5:1-7) 

ஆராதனையில்‌ நாம்‌ தேவனை அணுகுகின்றபோது, நாம்‌ நமது 
அடிவைப்புகளைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌ (5:1-3). நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
பேசுவதைவிட அதிகமாக அவர்‌ பேசுவதைக்‌ கவனிக்கும்படிக்கு நாம்‌ 
அவரை அணுக வேண்டும்‌. பெரும்பான்மையான மக்கள்‌, வெறுமையான 
பலியில்‌ உள்ள தவறை உணர்ந்து அறிவதில்லை. வசனம்‌ 1ல்‌ உள்ள, “மூடர்‌ 
பலியிடுவது” என்பது அனேகமாக, ஒரு மனிதன்‌, பலியிடுதலில்‌ தனது 
புறம்பான நடவடிக்கை மாத்திரமே தேவைப்படுகிறது என்று நினைக்கும்‌ 
அளவுக்கு மிகவும்‌ மதியீனமாக இருப்பதற்கான குறிப்பாக இருக்கலாம்‌. 
தேவன்‌ பலி என்பதை மாத்திரம்‌ விரும்புகிறதில்லை; கீழ்ப்படிதலை 
விரும்புகின்றார்‌. தாழ்மையும்‌ நொறுங்கிய நிலையும்‌ கொண்ட ஆவியையே 
தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. மதியீனமான மனிதன்‌ தனது பலியுடன்‌ தேவனை 
நெருங்கும்போது, அதைத்‌ தேவன்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
மன்னிப்பிற்கான தனது அரைமனதான வேண்டுதலை அவர்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ எதிர்பார்க்கின்றான்‌; இருப்பினும்‌ அவன்‌ தேவன்‌ 
கூறுவதைக்‌ கவனிக்க மனமற்றவனாய்க்‌ தன்‌ வழியில்‌ செல்லுகின்றான்‌. 

தேவபக்தியை இவ்விதமாய்க்‌ கையாளுகின்றவர்கள்‌, தேவபக்தி 
யற்றவார்களைவிட அதிகமாக, அடிக்கடி தங்கள்‌ இடர்ப்பாட்டு வேளை 
களில்‌ குழப்பம்‌ அடைகின்றனர்‌. தேவன்மீது விசுவாசம்‌ இல்லாதவர்கள்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து எதையும்‌ எதிர்பார்ப்பதில்லை, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
ஒன்றுமில்லாததற்குக்‌ கூடத்‌ தேவன்மீது பழிசுமத்துகன்றனர்‌. இதற்கு 
மறுபுறம்‌, பெயரளவுக்கு ஊழியர்களாய்‌ இருப்பவர்கள்‌, தங்கள்‌ விருப்பங்‌ 
களைத்‌ தேவன்‌ திருப்திப்‌ படுத்த வேண்டும்‌ என்று அடிக்கடி நினைக்‌ 
கின்றனர்‌. இந்தத்‌ தனிநபர்கள்‌ தங்களையோ அல்லது தங்கள்‌ பிரச்சனை 


களையோ தேவனிடத்தில்‌ ஒப்புவிக்கப்‌ போதுமானதாக இராத 
விசுவாசத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 

தேவனை மரியாதைக்‌ குறைவான அல்லது உண்மையற்ற வகையில்‌ 
அணுகுதல்‌ பற்றி சாலொமோன்‌ எச்சரிக்கை செய்தார்‌ (5:2). உண்மையில்‌ 
அவர்‌, “கேவசமுகத்தில்‌ நீ துணிகரமாய்‌ உன்‌ வாயினால்‌ பேசாமலும்‌, மனம்‌ 
பதறி ஒரு வார்த்தையையும்‌ சொல்லாமலும்‌ இரு, தேவன்‌ வானத்‌ 
திலிருக்றொர்‌, நீ பூமியிலிருக்றொய்‌” என்று கூறினார்‌. தேவ சமூகத்தில்‌ 
மிகவும்‌ அதிகமாய்ப்‌ பேசுகின்ற ஒரு மனிதன்‌ தனது வாயினால்‌ பாவம்‌ 
செய்யக்கூடிய நிலையில்‌ இருக்கின்றான்‌. மதியீனன்‌ தான்‌ தேவனை 
அணுகும்போது மிக அதிகமாய்ப்‌ பேசுகின்றான்‌ (5:3). 

நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ பொருத்தனைகள்‌ பண்ணுகின்றபோது, அவற்றை 


நாம்‌ காத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ (5:4-7). பொருத்தனை செய்து அதை நிறை 
வேற்றாமல்‌ போடுறகைக்‌ காட்டிலும்‌, பொருத்தனை செய்யாதிருக்கிறது 
நல்லது. நாம்‌ செய்ய இயலாதவற்றையோ அல்லது செய்ய விரும்பாத 
வற்றையோ வாக்களிக்கக்‌ கூடாது. நமது சரீரங்களினால்‌ காத்துக்கொள்ள 
முடியாதவற்றை நமது வாய்கள்‌ வாக்குறுதி அளிக்கின்றபோது, நாம்‌ 
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நெறிதவறுதலினால்‌ பாவம்‌ செய்கின்றோம்‌. “நான்‌ தவறு செய்தேன்‌” 
என்பது போன்றவற்றைக்‌ கூறுதலினால்‌ நமக்கு நாமே சாக்குப்போக்குக்‌ 
கூறிக்கொள்ளுதல்‌ என்பது எந்த நன்மையும்‌ செய்யாது. நாம்‌ தேவனுக்கு 
முன்பாகவும்‌ அவரது தூதுவர்களுக்கு முன்பாகவும்‌ ஜாக்கிரதையாகவும்‌ 
நேர்மையாகவும்‌ பேசவேண்டும்‌ என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. வசனம்‌ 
6ல்‌ உள்ள, “தூதன்‌” என்பது பலிசெலுத்துகன்ற அல்லது பொருத்தனைக்குச்‌ 
சாட்சியாய்‌ இருக்கின்ற ஆசாரியர்‌ அல்லது தேவனுடைய பிரதிநிதியைக்‌ 
குறிப்பிடக்கூடும்‌. 

தேவனுடன்‌ நமது உறவுமுறை என்பது மிகுந்த அக்கறைக்குரிய விஷய 
மாக உள்ளது. தேவனுக்கான நமது ஊழியம்பற்றிப்‌ பெரிய கனவுகளைக்‌ 
காணுகலும்‌ பெருமையடித்துக்‌ கொள்ளுதலும்‌ வீணானதாக உள்ளது (5:7). 
வாழ்க்கை என்பது வினயமானதாக உள்ளது, அதைக்‌ கொடுப்பவரை 
மரியாதையுடனும்‌ பயபக்தியுடனும்‌ அணுக வேண்டும்‌. 

இதே விதமான உணர்வுகள்‌ 1 சாமு. 15:22லும்‌ விவரிக்கப்படுகின்றன. 
சவுல்‌, அமலேக்கியர்களை அழிப்பதில்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளைச்‌ 
செயல்படுத்த தவறியிருந்தார்‌. அவர்‌(சவுல்‌) எல்லாவற்றையும்‌ அழிக்க 
வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ கூறியிருந்தார்‌, ஆனால்‌ சவுலோ, பலிசெலுத்து 
வதற்கென்று மிகச்‌ சிறந்தவற்றைக்‌ காத்துவைப்பது நலமாய்‌ இருக்கும்‌ என்று 
நினைத்தார்‌. அவர்‌ அமலேக்கியரின்‌ இராஜாவாயிருந்த ஆகாக்‌ என்பவனை 
யும்‌ உயிருடன்‌ வைத்திருந்தார்‌. தேவன்‌ சாமுவேல்‌ தீர்க்கதரிசியை, சவுலைச்‌ 
சந்தித்து அவர்‌ எவ்வாறு தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்தாதிருந்தார்‌ என்று 
கூறும்படி அனுப்பி வைத்தார்‌. முதலில்‌ சவுல்‌, தமக்குத்‌ தேவன்‌ கூறியபடி 
யெல்லாம்‌ செய்திருந்ததாகக்‌ கூறினார்‌. அவர்‌ ஆகாகை மாத்திரமும்‌ பலிகள்‌ 
செலுத்துவதற்கென்றே ஆடு மாடுகளையும்‌ உயிருடன்‌ வைத்திருந்ததாகக்‌ 
கூறினார்‌. அது சரியானதாகத்தான்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌, அல்லவா? 
தேவன்‌ பலியை விரும்புகின்றார்‌ அல்லவா? சாமுவேல்‌, “கர்த்தருடைய 
சத்தத்துக்குக்‌ கழ்ப்படிகிறதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, சர்வாங்க தகனங்களும்‌ 
பலிகளும்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பிரியமாயிருக்குமோ? பலியைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
கீழ்ப்படிதலும்‌, ஆட்டுக்கடாக்களின்‌ நிணத்தைப்பார்க்கிலும்‌ செவி 
கொடுத்தலும்‌ உத்தமம்‌” என்று கூறினார்‌ (1 சாமு. 15:22). கீழ்ப்படிதல்‌ 
இல்லாத பலி என்பது தேவனுக்கு எதையும்‌ அர்த்தப்படுறெது இல்லை. 
வெறுமையான பலி என்பது தேவனுக்கோ அல்லது மனிதனுக்கோ 
திருப்தியைக்‌ கொண்டுவருவதில்லை. 


செல்வங்கள்‌ நம்மைத்‌ 
திருப்திப்படுத்தாது (5:8-6:6) 
செல்வங்களும்‌ ஒரு மனிதனுக்குத்‌ திருப்தியைக்‌ கொடுக்க மாட்டா 
என்று சாலொமோன்‌ கண்டறிந்தார்‌. ஆதாயத்தின்மீதான விருப்பமானது 
செல்வந்தர்கள்‌ ஏழைகளை ஓடுக்கக்‌ காரணமாகக்‌ கூடும்‌ (5:8, 9). இந்த 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ சாலொமோன்‌, ஒடுக்கப்பட்ட வர்கள்‌ அதிகாரிகளின்‌ 
முன்னிலையில்‌ தங்கள்‌ வழக்குகள்‌ நியாயமாக விசாரிக்கப்படுதலில்‌ பெறும்‌ 
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சிரமங்களைக்‌ கலந்துரையாடினார்‌. நியாயமானது புரட்டப்படுதலில்‌ உள்ள 
பிறழ்வுகளைக்‌ காண்பதில்‌ மனிதர்‌ திகைப்படையக்கூடாது. அவர்‌, “ஒரு 
தேசத்தில்‌ ஏழைகள்‌ ஓடுக்கப்படுகிறகையும்‌, நியாயமும்‌ நீதியும்‌ புரட்டப்‌ 
படுகிறதையும்‌ நீ காண்பாயானால்‌, அதைக்குறித்து ஆச்சரியப்படாதே, 
உயர்ந்தவன்மேல்‌ உயர்ந்தவன்‌ காவலாளியாயிருக்கிறான்‌, அவர்கள்மேல்‌ 
உயர்ந்தவரும்‌ ஒருவருண்டு”” என்று கூறினார்‌ (5:8). அரசு அலுவலர்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌ இன்னொருவருக்குப்‌ பொறுப்பாளியாய்‌ இருக்கின்றார்‌, 
எனவே, அரசாங்கத்திற்கு விடுக்கப்படும்‌ வேண்டுகோளானது செயல்‌ 
முறையில்‌ எங்காவது தொலைந்து போய்விடக்கூடும்‌, அவற்றிற்கான 
பொறுப்பை எவரொருவரும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. 

சாதாரண மனிதரிடமிருந்து, அதிகார வர்க்கத்தினர்‌ சுயநலமான 
ஆதாயம்‌ பெற்றுக்கொள்வதைக்‌ காண்பதில்‌ சாலொமோன்‌ கலவரம்‌ 
அடைந்தார்‌. அரசர்‌ தொடங்கி ஒவ்வொருவரும்‌ நாட்டின்‌ உற்பத்தியில்‌ 
எவ்வாறு வாழ்கின்றனர்‌ என்பதை அரசு அலுவலர்கள்‌ உணர வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ நினைத்தார்‌. நாட்டில்‌ சாதாரண மனிதர்களே உழைத்தனர்‌ 
என்பதால்‌, எல்லா மக்களையும்‌ விட அம்மனிதர்‌ ஓடுக்கப்படக்கூடாது. 
அவர்‌ தேசத்திற்காக உழைப்பதில்‌ சம்பாத்தியத்தை ஈட்டுகிறார்‌. இதை 
உணர்ந்தறிந்து ஓடுக்கப்பட்டவர்களின்‌ வேண்டுகோள்களைக்‌ கேட்பவர்‌ 
என்பவர்‌ அசாதாரணமான அரசராயிருப்பார்‌. இது வாழ்வில்‌ பயனற்ற 
இன்னொரு போராட்டமாக உள்ளது. சாதாரண மனிதனுக்கு நியாயம்‌ 
குருவதைப்‌ புறக்கணிக்கிற அரசு தானாகவே அழிகிறது. இது சுய 
இலாபத்திற்காகச்‌ செய்யப்பட்டாலும்‌, கடைசியில்‌ இது சுய அழிவாகவே 
உள்ளது. 

பண ஆசை என்பது ஒருக்காலும்‌ திருப்திப்படுத்தப்‌ படுவதில்லை 
(5:10-12). செல்வங்கள்‌ பெருகுகையில்‌, பணக்கைச்‌ செலவிடும்‌ விருப்பத்‌ 
தேர்வுகளும்‌ பெருகுகின்றன. பணத்தைக்‌ கொண்டிருப்பவர்கள்‌ அது 
தங்கள்‌ கைவிரல்களில்‌ இருந்து நழுவி ஓடுவதைக்‌ கவனிப்பது தவிர வேறு 
எந்த நன்மையைக்‌ காணுகின்றனர்‌? ஏராளமான செல்வத்தைக்‌ 
கொண்டிருத்தல்‌ என்பது கடை சிப்‌ பகுப்பாய்வில்‌ எதையும்‌ அர்த்தப்படுத்து 
வதில்லை. இரவில்‌ நன்கு உறங்குபவர்‌ யார்‌? - சாதாரண, உழைக்கும்‌ 
மனிதனா அல்லது செல்வந்தனான மனிதனா? உழைக்கும்‌ மனிதன்‌ 


கொஞ்சமாய்‌ உண்டாலும்‌ அதிகமாய்‌ உண்டாலும்‌, அவன்‌ கன்‌ படுக்‌ 
கைக்குச்‌ சென்று இனிய நித்திரையை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கலாம்‌. 
செல்வத்தைப்‌ பற்றிச்‌ செல்வந்தன்‌ கொண்டுள்ள கவலை அவனைத்‌ தூங்க 
அனுமதிக்காது. 

நிகழ்ச்சிகளின்‌ சில விக்கினத்தால்‌ செல்வம்‌ எடுக்கப்படும்படியாக 
மட்டும்‌ செல்வந்தர்கள்‌ தங்கள்‌ செல்வத்தைப்‌ பதுக்கிவைப்பது கருத்தறி 
வற்ற தீமையாக உள்ளது (5:13-17). செல்வங்கள்‌ எனப்படுபவை, 
முதலீடுகளில்‌ காணாமற்‌ போய்விடலாம்‌, களவு செய்யப்படலாம்‌ அல்லது 
சுகவீனத்தில்‌ செலவு செய்யப்படலாம்‌. எவ்வகையிலும்‌, ஒருவருக்கு 
மரபுரிமையாக விட்டுச்‌ செல்லுதல்‌ என்பது எதுவுமே இல்லை. அது 
குன்னிலேயே மோசமானதல்ல, ஏனெனில்‌ நாம்‌ ஏற்கனவே, மற்றவர்கள்‌ 
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செலவிடும்படிக்கு ஏராளமான சொத்தினைவிட்டுச்‌ செல்லுதலில்‌ உள்ள 
பயனற்ற தன்மையைக்‌ கண்டிருக்கின்றோம்‌. சாலொமோன்‌, செல்வத்தைப்‌ 
பதுக்கி வைப்பதிலும்‌ கவனமின்மையின்‌/பொறுப்பின்மையின்‌ மூலம்‌ 
அதை இழப்பதிலும்‌ உள்ள பயனற்ற தன்மையை விவரித்தார்‌. கடை சியில்‌, 
ஒரு மனிதன்‌ தான்‌ பிறந்தபோது இருந்த - ஒன்றுமின்மை என்ற - அதே 
நிலையில்‌ மாத்திரமே இருக்கின்றான்‌. 

இந்த உற்றுக்கவனித்தல்கள்‌ சாலொமோனை அவரது முந்திய 
முடிவுக்குத்‌ திரும்பச்‌ செய்தன: அதாவது, ஒரு மனிதன்‌, தனக்குத்‌ தேவன்‌ 
ஆசீர்வதித்திருக்கன்ற தனது உழைப்பின்‌ பலனை மகிழ்வுடன்‌ அனு 
பவித்தல்‌ என்பது அவனுக்கு மிகவும்‌ சிறந்ததாக உள்ளது (5:18-20). 
செல்வத்தைப்‌ பெற்றுள்ளவர்கள்‌ அதை தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வந்த ஒரு 
கொடையாக ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. பின்பு அவர்கள்‌ செல்வத்தை 


மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கவும்‌, அதைத்‌ தாங்கள்‌ கொண்டிருக்கையில்‌ தக்க 
வகையில்‌ பயன்படுத்தவும்‌ (இருபை அளிக்கும்படி) தேவனிடத்தில்‌ ஜெபிக்க 
வேண்டும்‌. அதுவும்கூட தேவனிடத்திலிருந்து வருகிற ஓரு வரமாகவே 
உள்ளது. இதைச்‌ செய்கின்ற நபர்‌ தமது (கடந்தகால) வாழ்வை 
வருத்தத்துடன்‌ திரும்பிப்‌ பார்க்க மாட்டார்‌. அவர்‌ வாழ்வதற்குத்‌ தேவன்‌ 
அவருக்கு இருதயத்தில்‌ உணரப்பட்ட மகிழ்ச்சியைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌. 
தேவன்‌ சில மனிதர்களுக்குச்‌ செல்வத்தைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌ ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ மகிழ்வுடன்‌ அதை அனுபவிப்பதற்கு உடல்நலத்தைக்‌ கொடுப்‌ 
பதில்லை என்பது செல்வங்களைப்‌ பற்றிய இன்னொரு பிரச்சனையாக 
உள்ளது (6:1-6). இது பயனற்றதாக உள்ளது, ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ மரித்து, 
அவற்றை மற்றவர்கள்‌ செலவிடும்படி விட்டுச்‌ செல்லுகின்றனர்‌. ஒரு 
மனிதன்‌ பல ஆண்டுகள்‌ வாழ்ந்திருந்து நூறு பிள்ளைகளைப்‌ பெற்று 
முதிர்வயதுள்ளவனாக இருந்தும்‌, அவன்‌ தனது உழைப்பின்‌ பலனை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க இயலாதவனாக இருந்தால்‌, அவன்‌ மரிப்பது 
மேன்மையாக இருக்கும்‌ என்று சாலொமோன்‌ நினைத்தார்‌ (6:3). அவன்‌ 
பிறந்தபோதே இறந்திருந்தால்‌, அவன்‌ பகலின்‌ வெளிச்சத்தைக்‌ கண்டிருக்க 


மாட்டான்‌; அவன்‌ தனது பெயரை முதலாய்‌ அறிந்திருக்க மாட்டான்‌. 
அதுவும்‌ நல்லதாகக்‌ காணப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ அது சாலொமோனுக்கு, 
முதிர்வயதான மகிழ்ச்சியற்ற மனிதனாக இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேன்மையானதாகக்‌ காணப்பட்டது. ஒரு மனிதன்‌ இரண்டாயிரம்‌ 
ஆண்டுகள்‌ வாழ்ந்திருந்தும்‌ ஒருக்காலும்‌ மகிழ்ச்சியோ திருப்தியோ 
இல்லாதவனாக இருந்தால்‌, வாழ்தலின்‌ நோக்கம்தான்‌ என்னவாக 
இருக்கும்‌? 


விருப்பங்களை நிறைவேற்ற நாடுதல்‌ 
திருப்தியளிக்காது (6:7-12) 
விருப்பம்‌ என்பது திருப்திசெய்யப்பட இயலாததாக உள்ளது (67-9). 
ஞானியும்‌ மதியீனனும்‌ உணவுக்காக உழைப்பதிலேயே தங்கள்‌ வாழ்வைச்‌ 
செலவிடுகின்றனர்‌. இருவரில்‌ எவருமே, போதுமானவற்றைப்‌ பெற்றதாக 
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ஒருக்காலும்‌ காணப்படுவதில்லை. ஞானியாக இருக்கின்ற ஏழை மனிதன்‌ 
முடிவில்‌, மதியீனனாக இருக்கின்ற செல்வந்தனைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மை 
யானவனாக இருக்கின்றான்‌. அவன்‌ தனது பசிகளை நன்கு கட்டுப்படுத்தக்‌ 
கற்கின்றான்‌. அவன்‌ தனது எல்லா விருப்பங்களையும்‌ ஒருக்காலும்‌ 
நிறைவேற்றிக்‌ கொள்வதில்லை. அதிகமாக விரும்புவகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ உள்ளவற்றை மதித்தல்‌ என்பது மேன்மையானதாக உள்ளது. 
அதிகமானவற்றை விரும்புதல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது. 

“என்ன இருக்க வேண்டுமென்றிருக்றெதோ, அது இருக்கும்‌” என்பது 
குவிர்க்க இயலாத முடிவாக உள்ளது (6:10-12). எல்லா நிகழ்ச்சிகளும்‌ 
தேவனுடைய கரங்களில்‌ உள்ளன. நாம்‌ வெறும்‌ மனிதர்கள்‌ மட்டுமே 
என்பதையும்‌ தேவனிடம்‌ வாதிடவோ அல்லது அவரை சந்தேகிக்கவோ 
கூடாது என்பதையும்‌ நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. தேவனில்லாமல்‌ நமது 
உழைப்புகள்‌ யாவும்‌ பயனற்றவைகளாக உள்ளன - அவைகள்‌ கருத்து 
எதையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை. எனவே தேவனிடத்தில்‌ விவாதம்‌ செய்து 
நமக்கு என்ன பயன்‌ கிடைக்கப்போறெது? கடந்துசெல்லும்‌ நிழல்களை 
விடச்‌ சற்றே மேலானவர்களாக இருக்கின்ற நாம்‌, எது நமக்கு மிகச்‌ சிறந்தது 
என்று எப்படி முடிவு செய்ய இயலும்‌? 


முடிவுரை 
எதிர்காலம்‌ ஒரு மனிதனுக்கு எதை வைத்துள்ளது என்று எவரால்‌ 
கூறமுடியும்‌? நாம்‌ நமது வாழ்வைக்‌ தேவனிடத்திற்குத்‌ திருப்பவும்‌, அவர்‌ 
நமக்கு மிகச்சிறந்தது எது என்பதை அறிந்துள்ளார்‌ என்று அவர்மீது 
நம்பிக்கை வைக்கவும்‌ முடியாதென்றால்‌, வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைக்‌ 
கண்டறிவதில்‌ எந்த நம்பிக்கையும்‌ இல்லை. 
தேவனை மதியாதிருத்தல்‌ என்பது நமது ஒரே நம்பிக்கையைத்‌ தூக்கி 
யெறிதலாக உள்ளது. எரேமியா, “கர்த்தாவே, மனுஷனுடைய வழி 
அவனாலே ஆகிறதல்லவென்றும்‌, தன்‌ நடைகளை நடத்துவது நடக்கிறவ 
னாலே ஆறெதல்லவென்றும்‌ அறிவேன்‌” என்று கூறினார்‌ (எரே. 10:23). 
உலகப்‌ பிரகாரமான எந்த ஒரு தேடுதலும்‌ நமது ஆழமிக்க ஏக்கங்களைத்‌ 
திருப்திப்படுத்தாது. நமது மிகச்சிறந்தவற்றை உண்மையுடன்‌ தேவனுக்கு 
கொடுத்தல்‌ என்பது மாத்திரமே திருப்திக்கான நமது ஒரே ஆதாரமூலமாக 
உள்ளது. 
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10 


வாழ்வின்‌ சரியான பக்கத்தை 
மலாகத்‌ திருப்புதல்‌ 


(ரங்க 7; 8) 


வாழ்வின்‌ முன்னுரிமைகள்‌ பற்றி மக்கள்‌ எவ்வளவாகக்‌ குழப்பம்‌ 
அடைந்து இருக்கின்றனர்‌ என்பது பற்றி விவரிப்பதற்குப்‌ பிரசங்கி 7 மற்றும்‌ 
8ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ பல நேர்மாறுகள்‌ தரவழைக்கப்பட்டுள்ளன. மிகச்‌ 
சிறந்தது என்று நாம்‌ நினைக்கும்‌ தெரிவுகள்‌ எப்போதுமே மிகச்‌ 
சிறந்தவைகளாக இருப்பது இல்லை. நாம்‌ வாழ்வைத்‌ தலைகீழாகக்‌ 
கண்ணோக்கிக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌, இருப்பினும்‌ அது சரியானதாக 
உள்ளது என்று நினைக்கின்றோம்‌. தேவனில்லாத நிலையில்‌ மனிதன்‌ 
தலைகீழாகத்‌ திருப்பப்பட்ட வாழ்வைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌, அதை 
உணர்ந்தறியாமலும்‌ இருக்கின்றான்‌. பவுலும்‌ அவரது உடன்‌ ஊழியர்களும்‌ 
தெசலோனிக்கே பட்டணத்திற்குச்‌ சென்றபோது, அவர்கள்‌ உலகத்தைக்‌ 
கலக்குகின்றவர்கள்‌ என்று அந்த நகரில்‌ இருந்த சில மனிதர்கள்‌, குற்றம்‌ 
சாட்டினார்கள்‌ (அப்‌. 17:6). உண்மையில்‌ உலகம்‌ ஏற்கனவே தலைகீழான 
நிலையில்‌ இருந்தது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ சரியான பக்கத்தை மேலாகக்‌ திருப்ப 
நாடிக்கொன்டி ருந்தனர்‌. 

வாழ்வின்‌ மேன்மையான விஷயம்‌ என்று சாலொமோன்‌ விவரித்ததை, 
சராசரி நபர்‌ மேன்மையானதென்று கருதமாட்டார்‌. மேன்மையானவை 
என்று சாலொமோன்‌ கருதிய சில அனுபவங்கள்‌ சந்கோஷமற்றவைகளாக 
இருப்பதால்‌ அவைகள்‌ நாம்‌ தவிர்க்க விரும்புகின்ற அனுபவங்களாக 
உள்ளன. 


சூழ்நிலைகளை அவைகள்‌ இருக்கும்‌ 
வண்ணமாகக்‌ காணுங்கள்‌ (7:1-7) 
முதலாவதாக, நற்க&ீர்த்தியானது பரிமளத்‌ தைலங்களைத்‌ காட்டிலும்‌ 
மேன்மையானது என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. வேதாகமம்‌ எழுதப்பட்ட 
காலங்களில்‌, விலை உயர்ந்த பரிமளத்‌ தைலங்கள்‌ பொக்கிஷமாக 
நினைக்கப்பட்டன. மரியாள்‌ இயேசுவின்‌ பாதங்களை அபிஷேகம்‌ 
செய்வதற்கு விலையுயர்ந்த பரிமளத்‌ தைலத்தைப்‌ பயன்படுத்தியபோது 
யூதாஸ்‌ காரியோத்து கலக்கம்‌ அடைந்தான்‌. அதை முந்நூறு பணத்திற்கு 
விற்று தரித்திரருக்குக்‌ கொடுக்கலாமே என்று அவன்‌ உடனடியாகக்‌ கருத்துத்‌ 
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தெரிவித்தான்‌. யூதாஸ்‌ தரித்திரரைக்‌ குறித்து அக்கறை கொண்டிருக்க 
வில்லை; அவன்‌ அந்தக்‌ குழுவில்‌ பொருளாளராக இருந்தான்‌ மற்றும்‌ அந்தப்‌ 
பணம்‌ அவனுடைய பணப்டையில்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்பினான்‌ 
(யோவா. 12:1-6). நீதிமொழிகள்‌ 22:1, “திரளான ஐசுவரியத்தைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ நற்கீர்த்தயே தெரிந்துகொள்ளப்படத்தக்கது: பொன்‌ 
வெள்ளியைப்பார்க்கிலும்‌ தயையே நலம்‌” என்று கூறுகிறது. “யூதாஸ்‌” என்ற 
பெயரானது எப்போதுமே இகழ்ச்சிக்கு உரியதாக வைக்கப்படும்‌, ஏனெனில்‌ 
அவன்‌ தனது சிந்தையில்‌ வாழ்வைத்‌ தலை£ழாகக்‌ கொண்டிருந்தான்‌. அவன்‌ 
சரியான முன்னுரிமைகளைக்‌ கொண்டி ருந்ததில்லை. 

இரண்டாவதாக, மரண நாள்‌ என்பது ஜனன நாளை விட மேன்மை 
யானதாக உள்ளது என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. இந்த நிகழ்ச்சிகளைப்‌ 
பற்றிய நேரெதிரான கருத்துக்களை நாம்‌ கொண்டிருப்போம்‌ என்பது 
உறுதி. ஒரு குழந்தை பிறக்கும்போது நாம்‌ மகிழ்வடைகின்றோம்‌, அன்‌ 
பார்ந்த ஒருவர்‌ மரிக்கும்‌ போது நாம்‌ அழுகின்றோம்‌. நாம்‌ “மரண 
நாட்களை” அல்ல ஆனால்‌ பிறந்தநாட்களையே கொண்டாடுகின்றோம்‌. 
சாலொமோனைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, ஒரு குழந்தை பிறக்கின்றபோது நாம்‌ 
அழ வேண்டும்‌, மற்றும்‌ மகிமைக்கென்று அது ஏறெடுத்துக்‌ கொள்ளப்‌ 
படுகையில்‌ நாம்‌ மகிழ்ச்சியடைய வேண்டும்‌. 

மூன்றாவதாக, ஒரு விருந்திற்குச்‌ செல்லுவதைக்‌ காட்டிலும்‌ ஒரு சவ 
அடக்கத்திற்குச்‌ செல்லுதல்‌ என்பது மேன்மையானதாக உள்ளது. ஏன்‌? 
விருந்து ஒன்றில்‌, சிரிப்பதும்‌ வயிறு நிறைய உண்பதுமான மீண்டும்‌ 
வெறுமையாகும்‌ விஷயங்களின்‌ சுருக்கமான மகிழ்ச்சியைப்‌ பெறுதல்‌ என்ற 
கொஞ்சமான ஆதாயமே உள்ளது. இதற்கு மறுபுறம்‌, புலம்புதல்‌ என்பது 
இருதயத்தின்‌ முதிர்நிலைகள்‌ பற்றித்‌ தீவிரமாகச்‌ சிந்தித்துபார்க்க 
வழிநடத்துகிறது. 

நான்காவதாக, மூடரின்‌ பாட்டைக்‌ கேட்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ ஞானி 


யின்‌ கடிந்து கொள்ளுதலைக்‌ கவனித்தல்‌ என்பது மேன்மையானதாக 
உள்ளது. இளம்‌ வயது மக்கள்‌ திருத்தப்படுதலைப்‌ பெரும்பாலும்‌ தவிர்த்து, 
ஓலி மிகுந்த இசையின்‌ லயத்தில்‌ தங்களை இழந்து போகின்றனர்‌. சோம்‌ 
பேறித்தனமான மகிழ்வை அனுபவித்தல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது, 
சிரிப்பு என்பது பானைக்கு அடியில்‌ வைக்கப்பட்ட தீயில்‌ இடப்பட்ட 
உலர்ந்த முடிகளைப்போல்‌ படபடப்பதாக உள்ளது. 

“இதைக்‌ காட்டிலும்‌ அது மேன்மையானது” என்பது பற்றிய இந்தப்‌ 
பட்டியலானது, நாம்‌ நமது முன்னுரிமைகளை நேராக்கிக்‌ கொள்ளாத 
வரையில்‌ வாழ்வு என்பது அது இருக்க வேண்டிய பிரகாரம்‌ இராது 
என்பதை விவரிக்கிறது. 


முடிவு விளைவை ஆழ்ந்து சிந்தியுங்கள்‌ (7:8-14) 
விளையாட்டு வீரருக்கு, பயிற்சி என்பது முன்னுரிமையான விஷயமாக 
உள்ளது. அவர்‌ வேதனை மற்றும்‌ உழைப்பு ஆகியவற்றை மகிழ்வுடன்‌ அனு 
பவிக்கின்ற காரணத்தினால்‌ மாத்திரம்‌ வியர்த்தல்‌, கடின உழைப்பு மற்றும்‌ 
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தசைகளில்‌ வலி ஆகியவற்றைப்‌ பெறுவதில்லை. அவர்‌ கடைசிப்‌ 
பந்தயத்தையும்‌ ஓட்டத்தை முடிப்பதையும்‌ எதிர்நோக்கியிருக்கன்றார்‌. 
குறிப்பிட்ட ஒரு கணத்தில்‌ நமக்கு நடைபெறுவதென்பது அல்ல ஆனால்‌ 
முடிவில்‌ அது எவ்வாறு திரும்புகிறது என்பதே அர்த்தத்தைத்‌ 
தீர்மானிக்றெது. “ஒரு காரியத்தின்‌ துவக்கத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதின்‌ முடிவு 
நல்லது” (7:8௮). 

7:8ஆ-10ல்‌ நாம்‌, பெருமையுடன்‌ இருப்பதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ பொறுமை 


யுடன்‌ இருத்தல்‌ மேன்மையானது என்று வாசிக்கின்றோம்‌: 


பெருமையுள்ளவனைப்பார்க்கிலும்‌ பொறுமையுள்ளவன்‌ உத்தமன்‌. 
உன்‌ மனதில்‌ சீக்கிரமாய்க்‌ கோபங்கொள்ளாகே, மூடரின்‌ நெஞ்சிலே 
கோபம்‌ குடிகொள்ளும்‌. “இந்நாட்களைப்பார்க்கிலும்‌ முன்நாட்கள்‌ 
நலமாயிருந்தது?” என்று சொல்லாதே, நீ இகைக்குறித்துக்‌ கேட்பது 
ஞானமல்ல. 


பொறுமையின்மை என்பது துரிதமாய்‌ உணர்ச்சிவசப்படுதலுக்கு 
வழிநடத்துகிறது. துரிதமாய்க்‌ கோபப்படுதல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது 
மட்டுமின்றி, பொறுமையின்மை என்பது நமது வாழ்வைப்‌ புறம்பே கள்ள 
விரும்பவும்‌ காரணமாழெது. அதுவும்கூட மதியீனமானதாக உள்ளது. நாம்‌ 
இளைஞர்களாக இருக்கும்போது, வளருவதற்கும்‌ வாழ்வைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளுவதற்கும்‌ பொறுமையற்றவர்களாக இருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ 
முதியவர்களாக இருக்கும்போது, மீண்டும்‌ இளைஞர்களாக இருக்க 
விரும்புகின்றோம்‌. இப்படிப்பட்ட விருப்பங்கள்‌ சுழற்காற்றைத்‌ துரத்துவது 
போன்றதாக உள்ளன. சாலொமோன்‌ உண்மையில்‌, நாம்‌ வாழ்வில்‌ நமது 
பங்கை ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்றே கூறினார்‌. 
சுதந்தரத்தைப்‌ பயன்படுத்துவதில்‌ ஞானத்கைச்‌ செயல்முறைப்‌ 
படுத்துதல்‌ நல்லது என்றும்‌ சாலொமோன்‌ கூறினார்‌ (7:11-14). பணமும்‌ 
ஞானமும்‌ தங்கள்‌ அனுகூலங்களைக்‌ கொண்டுள்ளன, ஆனால்‌ ஞானம்‌ 
என்பது பணத்தைக்‌ கொண்டிருத்தலுக்கு நோக்கத்தைத்‌ தருகிறது. 
இவ்விரண்டையும்‌ கொண்டுள்ளவர்கள்‌ இவற்றிலிருந்து பயன்‌ அடை 
வார்கள்‌. ஞானம்‌ இல்லாமல்‌ செல்வம்‌ மட்டும்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பது 
துரதிர்ஷ்ட வசமானதாக உள்ளது. நாம்‌ தேவனுடைய வழிகளை ஆழ்ந்து 
சிந்திக்கும்‌ போது விஷயங்கள்‌ பற்றிய தேவனுடைய திட்டங்களை நாம்‌ 


மாற்ற முடியாது என்பதை விரைவிலேயே உணர்ந்து அறிகின்றோம்‌. அவர்‌ 
கோணலாக்கியதை நாம்‌ நேராக்க இயலாது; வாழ்வில்‌ நமது பங்கை 
ஏற்றுக்கொள்ளுதல்‌ என்பதே செய்வதற்கு மிகச்‌ சிறந்த விஷயமாக உள்ளது. 
நாம்‌ வளமடையும்போது மகிழ்ச்சியாயிருக்க வேண்டும்‌; ஆனால்‌ நாம்‌ 
வளமடையாதபோது, தேவன்‌ வளத்தையும்‌ எதிரான சூழ்நிலைகளையும்‌ 
நமக்கு உதவுவதற்காகவே கொண்டு வருகின்றார்‌ என்பதை ஆழ்ந்து சிந்திக்க 
வேண்டும்‌. எதிர்காலம்‌ நமக்கு வைத்துள்ளது என்ன என்பதை நாம்‌ 
அறியாதபடியால்‌, எதிர்காலத்தைத்‌ தமது கரத்தில்‌ வைத்துள்ள ஒருவர்‌ 
(தேவன்‌) மீது நம்பிக்கையாய்‌ இருத்தல்‌ என்பது கருத்தறிவுள்ளதாக 
இருக்கிறது. 
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கடைசி எல்லைகளைத்‌ தவிருங்கள்‌ (7:15-22) 

பயனற்ற பல கடைசி எல்லைகளை சாலொமோன்‌ உற்றுக்கவனித்‌ 
இருந்தார்‌ (7:15-17). நல்லவர்களாயிருந்த இளம்‌ மனிதர்கள்‌ இறந்ததையும்‌, 
துன்மார்க்கர்‌ நீண்ட காலம்‌ வாழ்ந்திருந்ததையும்‌ அவர்‌ கண்டிருந்தார்‌. 
இவையிரண்டுமே நியாயமானதாகக்‌ காணப்படாத இரண்டு கடைசி 
எல்லைகளாக இருந்தன; இவைகள்‌, கடைசி எல்லைகளின்‌ பயனற்ற 
தன்மையை விவரித்தன. அவர்‌, “மிஞ்சின நீதிமானாக” இருத்தலுக்கு 
எதிராகக்கூட அறிவுரை கூறினார்‌. அவர்‌ அனேகமாக, மார்க்கரீதியாக வெறி 
யுடன்‌ இருத்தல்‌ என்பது ஞானமற்றதும்‌ தேவையற்றதுமாக உள்ளது என்று 
அர்த்தப்படுத்தியிருக்கலாம்‌. மேலும்‌ அவர்‌, அதிக ஞானியென்று 
காண்பித்துக்‌ கொள்வதற்கு எதிராகவும்‌ அறிவுரை கூறினார்‌. மிஞ்சின 
துன்மார்க்கமாய்‌ இருத்தல்‌ என்பது விசேஷித்த வகையில்‌ மதியீனமானதாக 
உள்ளது. ஏதாவது ஒரு விஷயத்தைப்‌ பற்றி மிகுந்த தீவிரமாக இருப்பவர்கள்‌ 
வழக்கமாக, வாழ்வின்‌ தொடக்கத்திலேயே தங்களை அழித்துக்‌ கொள்கின்‌ 
றனர்‌. 

வாழ்வில்‌ நமக்கு நல்லதொரு பிடிமானம்‌ தேவைப்படுகிறது (7:18-20). 
நாம்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கையாயிருந்து அவர்மீது பயபக்தி செலுத்தினால்‌, 
எல்லாம்‌ நல்லதாகும்‌. இவ்வகையான ஞானமானது, நகரத்தலைவர்கள்‌ 
பத்துப்பேரைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக பலம்வாய்ந்ததாக உள்ளது. ஒவ்வொரு 
வருக்கும்‌ ஞானம்‌ தேவைப்படுகிறது, ஏனென்றால்‌ ஒவ்வொருவருமே தவறு 
செய்கின்றோம்‌ - சரியானகைச்‌ செய்ய நாம்‌ முயற்சி செய்யும்போது கூடத்‌ 
கவறு செய்கின்றோம்‌. 

துன்மார்க்கமான அறிக்கைகள்‌ குறித்து நாம்‌ அளவுமீறிப்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்யக்கூடாது (7:21, 22). அவைகள்‌ நம்மைப்‌ பற்றியவைகளாக இருப்பினும்‌ கூட, 


அவைகள்‌ நம்மைக்‌ கவலைப்‌ படுத்தும்படி நாம்‌ அனுமதிக்கக்‌ கூடாது. 
ஒவ்வொருவருமே, யாராவது ஒருவரால்‌ பேசப்படுவார்கள்‌. நம்மிடம்‌ 
வேலைசெய்பவர்கள்‌ நம்மைப்‌ பற்றி மோசமானவைகளைக்‌ கூறியதாக 
கேள்விப்பட்டாலும்‌, அதை நாம்‌ மிகக்கடினமானதாக எடுத்துக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது. நாமும்கூட மற்றவர்களைக்‌ குறித்து சிந்தித்துப்பாராது 
மோசமானவற்றைக்‌ கூறிவிடுகின்றோமே. ஒருவேளை இது, நமது சொந்த 
வார்த்தைகளை அதிக ஜாக்ரெதையாகக்‌ கூறுவதில்‌ நமக்கு ஊக்க 
மூட்டலாம்‌. 


ஞானத்தைச்‌ செயல்முறைப்படுத்தக்‌ 
கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌ (7:23-29; 8:1) 
வாழ்வை நேரானதாகக்‌ காத்துக்கொள்வதற்குத்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
வருகிற ஞானம்‌ நமக்குத்‌ தேவைப்படுகிறது. தேவபக்தியைப்‌ பற்றிக்‌ 
கற்றுக்கொள்வது கடினமானதாக உள்ளது, ஏனென்றால்‌ தேவனைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிறிதளவே சிந்திக்கின்ற உலகத்தில்‌ நாம்‌ வாழ்ந்து கொண்டி ருக்கின்றோம்‌. 
தேவபக்தியைப்‌ பற்றிய உண்மைகள்‌ கற்றறியப்படும்போதுகூட, சில 
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வேளைகளில்‌ அவைகளை நமது சொந்த வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகளில்‌ செயல்‌ 
முறைப்படுத்துகல்‌ என்பது கடினமானதாக உள்ளது. 

சாலொமோன்‌ ஞானியாக இருக்கத்‌ தீர்மானித்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
தமது ஞானத்தைப்‌ பயன்படுத்தி இருக்க வேண்டிய வகையில்‌ பயன்படுத்‌ 
தாதிருந்தார்‌ (7:23-25). ஞானம்‌ என்பது “தொலைவில்‌ உள்ளது மற்றும்‌ 
இரகசியமானது, அதைக்‌ கண்டறியக்கூடியவன்‌ யார்‌?” என்று அவர்‌ கூறி 
னார்‌. நல்ல மற்றும்‌ கெட்ட விஷயங்களைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்கான 
காரணங்களை அவர்‌ முன்‌ அமைத்தார்‌. உலகத்தில்‌ இவ்வளவு அதிகமான 
மதியீனமும்‌ முட்டாள்தனமும்‌ நிலவியது ஏன்‌ என்று அறிவதற்குக்கூட 
அவர்‌ விரும்பினார்‌. அவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கற்றிருந்ததாக அவர்‌ நினைக்க 
வில்லை. 

துன்மார்க்கமான ஒரு பெண்‌ உலகத்தின்‌ மாபெரும்‌ இமைகளில்‌ 
ஒன்றாக இருக்க முடியும்‌ என்பது அவர்‌ கண்டறிந்தவற்றில்‌ ஒரு விஷயமாக 
உள்ளது (7:26). அவர்‌ அவளை, “கண்ணிகளும்‌ வலைகளுமாயெ 
நெஞ்சமும்‌” உடையவள்‌ என்று விவரித்தார்‌, இவள்‌ கசப்பான மரணத்தை 
விட மோசமானவளாக இருப்பதாக அவர்‌ கூறினார்‌. தேவனுக்குப்‌ 
பிரியமான வாழ்வை வாழுகின்றவர்‌ மாத்திரமே கவர்ச்சியினால்‌ மயக்கும்‌ 
பெண்ணின்‌ வலையில்‌ இருந்து தப்பமுடியும்‌. சாலொமோன்‌ இவ்விடத்தில்‌ 
அநேகமாக, விபசாரத்தின்‌ இமைகளைக்‌ குறிப்பிட்டு இருக்கலாம்‌. 

சாலொமோன்‌ பல தனிநபர்களை ஒருவருக்குப்பின்‌ ஒருவராக 
ஆராய்ந்தபின்பு (7:27-29), ஒரு முடிவை அடைந்தார்‌. ஆயிரம்‌ மனிதர்களில்‌ 
ஒரு ஆண்‌ மாத்திரமே ஞானமுள்ளவர்‌ என்று கருதப்பட முடியும்‌ என்பது 
அவரது அனுமானமாக இருந்தது. பெண்களில்‌ (ஞானமுள்ளவளாக) அவர்‌ 
அவ்வளவு பேரைக்கூடக்‌ கண்டிருந்ததில்லை. பெண்கள்‌ என்பவர்கள்‌ 
சாலொமோனின்‌ பலவீனங்களில்‌ இருந்தனர்‌. அவர்‌ தம்மைப்‌ புறஜாதிப்‌ 
பெண்கள்‌ வழிவிலகிச்‌ செல்ல அனுமதித்தது பற்றி தேவன்‌ மிகவும்‌ பிரிய 
மற்றிருந்தார்‌ (1 இராஜா. 11). அவர்‌ சரியான வகையிலான பெண்களுடன்‌ 
தொடர்பு கொண்டிருந்தால்‌, ஞானமுள்ள அரசராயெ அவரின்‌ முடிவானது 
வேறுவிதமாக இருந்திருக்கும்‌. 

இந்த முடிவில்‌ இருந்து இன்னொரு முடிவு வந்தது. எல்லா மனிதர்களை 
யும்‌ நல்லவர்களாகவே தேவன்‌ படைத்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ வழிவிலகிச்‌ 


செல்லுவதற்குப்‌ பல்வேறு உபாயதந்திரங்களைக்‌ கண்டுபிடித்துக்‌ கொண்ட 
னர்‌. மனிதர்கள்‌ தங்களைப்‌ படைத்த தேவன்‌ கூறுவதை மாத்திரம்‌ 
கவனிக்கக்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியுமென்றால்‌, அவர்கள்‌ தங்களைத்‌ 
தாங்களே மனநிறைவு அடையச்‌ செய்து கொள்ளும்‌ வழிகளைக்‌ கண்டு 
பிடிக்கும்படி சோதிக்கப்படமாட்டார்கள்‌. 

தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வருகிற ஞானம்‌ மனிதரின்‌ வாழ்வில்‌ 
ஒளியூட்டுறெது (8:1). அவன்‌ கர்த்தரில்‌ நம்பிக்கையாய்‌ இருந்தால்‌, 
தன்னைத்தானே திருப்திப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்கு வழிகளைக்‌ கண்டுபிடிக்க 
வேண்டிய அவசியம்‌ இராது. அவனது முகம்‌, தேவன்மீது அவனது 
விசுவாசத்தினாலும்‌ உறுதிப்பாட்டினாலும்‌ பிரகாசிக்கும்‌. அவன்‌ மூலமாக 
மற்றவர்களுக்குக்‌ கர்த்தருடைய வனப்பு பிரகாசிக்கும்‌. 
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அரசாங்க அதிகாரத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்படியுங்கள்‌ (8:2-17) 

அரசரிடத்தில்‌ இருந்து வருகிற ஒரு ஆணையானது தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து வருகிற ஒரு வாக்குத்தத்தத்தைப்‌ போலவே மும்முரமானதாக/ 
வினயமானதாக எடுத்துக்கொள்ளப்பட வேண்டும்‌ (8:2-8). இராஜ்யத்தின்‌ 
குடிமகன்‌, தான்‌ நியாயமற்ற வகையில்‌ நடத்தப்பட்ட போதிலும்‌ அதை 
விட்டு வெளியேறிவிடுவதில்‌. துரிதமாயிருக்கக்‌ கூடாது என்று சாலொ 
மோன்‌ அறிவுறுத்தினார்‌. அரசர்‌ தமக்குப்‌ பிரியமானபடியெல்லாம்‌ 
செய்வதற்கு அதிகாரம்‌ கொண்டுள்ளார்‌. அவரது ஆட்சிப்பகுதியில்‌ அவரது 
வார்த்தையே அதிகாரம்‌ வாய்ந்ததாக உள்ளது. எவரொருவரும்‌ அவரைக்‌ 
கேள்வி கேட்பதில்லை. அரசரின்‌ அதிகாரத்தை மதிப்பவர்கள்‌ தண்டிக்கப்‌ 
பட மாட்டார்கள்‌. தனது முன்னுரிமைகளைச்‌ சரியாகக்‌ கொண்டுள்ள 
ஞானமுள்ள மனிதன்‌, அரசரைக்‌ கனப்படுத்துவதற்கு ஒரு காலத்தையும்‌ ஒரு 
வழியையும்‌ கண்டறிவான்‌. 

குடிமை அதிகாரிகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஒரு 
முன்னுரிமையாக உள்ளது. ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, மேலான 
அதிகாரங்களுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ போதித்தார்‌ (ரோம. 


13:1-7). குடிமை அதிகாரிகளுக்குக்‌ கழ்ப்படியும்படி தங்களைக்‌ கொண்டுவர 
முடியாதவர்கள்‌, குங்களின்‌ முன்னுரிமைகளை சரியாகக்‌ 
கொண்டி ருப்பதில்லை. தாங்குவதற்குக்‌ கடினமாக இருக்கும்‌ விஷயங்கள்‌ 


உட்பட, ஒவ்வொன்றும்‌ தத்தனது காலத்தையும்‌ நோக்கத்தையும்‌ 
கொண்டிருப்பதாலேயே, அரசாங்க அதிகாரிகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்படி 
ஞானம்‌ நம்மை வழிநடத்துகிறது என்று சாலொமோன்‌ முடிவு செய்தார்‌. 
என்ன நடக்கப்‌ போகிறது என்பதை அறியாத நிலையில்‌ அதிலிருந்து எந்த 
மனிதரும்‌ தப்பிக்க இயலாது. அவன்‌, தான்‌ மரிப்பது எப்போது 
என்பதைக்கூட அறிந்திருப்பதில்லை. காலம்‌ வருகின்றபோது, அவன்‌ தனது 
உடலில்‌ இருந்து தனது ஆவி பிரிந்து செல்லுவதைத்‌ தடை செய்ய இயலாது. 
அது நாம்‌ யாவரும்‌ போரிட வேண்டிய ஒரு யுத்தமாக உள்ளது. 
எவரொருவரும்‌ அதிலிருந்து விடுவிக்கப்படமாட்டார்கள்‌. ஒரு மனிதன்‌ 
மரிப்பதற்கு (இயலா நிலைகொண்ட) தாழ்நிலையை அடைவதில்லை. 
வாழ்வு மிகவும்‌ குறுயெதாக உள்ளது, மரணம்‌ மிகவும்‌ நிச்சயமானதாக 
உள்ளது, மற்றும்‌ நித்தியம்‌ என்பது கலகத்தில்‌ வாழ்வதற்கு மிகவும்‌ 
நீண்டதாக உள்ளது. 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, சர்வாதிகாரியாக ஆட்சிசெய்யும்‌ அரசன்‌ என்பது, 
சாலொமோன்‌ உற்றுக்‌ கவனித்தவற்றிலேயே மிகவும்‌ பயனற்ற விஷயமாக 
இருந்தது (8:9-13). அந்த சர்வாதிகாரி மரித்தபோது, அவன்‌ மாபெரும்‌ ஆடம்‌ 
பரத்துடன்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டான்‌, பின்பு விரைவிலேயே மறக்கப்‌ 
பட்டான்‌. அதே விஷயத்தைச்‌ செய்வதற்கு அவனுடைய இடத்தில்‌ 
வேறொருவன்‌ வந்தான்‌. அவ்வகையான துன்மார்க்கத்திற்குத்‌ தண்டனை 


யானது சீக்கிரமாய்‌ நிறைவேற்றப்படாதபடியால்‌, எவரொருவரும்‌ கடந்த 
காலத்தின்‌ அனுபவங்களில்‌ இருந்து கற்றுக்கொள்ளுவதாகக்‌ காணப்படு 
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வதில்லை. இந்த சர்வாதிகாரிகள்‌, வரலாற்றின்‌ பாடங்களைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளத்‌ தவறினார்கள்‌ என்ற உண்மை இருந்தபோதிலும்‌, இரு 
விஷயங்களில்‌ நாம்‌ நிச்சயமாக இருக்க முடியும்‌: (1) பாவியொருவன்‌ 
நூறுமுறை தவறு செய்தும்‌ சற்றுக்காலம்‌ வாழத்தொடரலாம்‌, ஆனால்‌ 
தேவனுக்குப்‌ பயந்த மனிதனே முடிவில்‌ நன்றாகச்‌ செயல்படுகின்றான்‌ 
(8:12), மற்றும்‌ (2) துன்மார்க்கன்‌ தேவனுக்குப்‌ பயப்படாதபடியினால்‌, 
அவனது நாட்கள்‌ நீடிக்கப்படுதல்‌ என்பது அவனுக்கு நல்லதாயிராது (8:13). 

நல்ல மனிதர்கள்‌ துன்மார்க்கரைப்‌ போலவும்‌, துன்மார்க்கர்‌ நல்ல 
மனிதரைப்‌ போலவும்‌ நடத்தப்படவேண்டும்‌ என்பது சரியானதாகக்‌ 
காணப்படுவதில்லை என்று சாலொமோன்‌ ஒப்புக்கொண்டார்‌ (8:14). ஒரு 
மனிதன்‌ வாழுகையில்‌, அவனுக்குத்‌ தேவன்‌ தருகின்றதான, அவனது 
உழைப்பின்‌ பலனை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பதே ஒரு மனிதன்‌ 
செய்யக்கூடிய மேன்மையான விஷயமாக உள்ளது என்று அவர்‌ 
முடிவுசெய்தார்‌. அவன்‌ ஞானத்தைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்குத்‌ தனது 
இருதயத்தைப்‌ பயன்படுத்தும்போது, தேவனின்றி எதுவும்‌ எதையும்‌ 
அர்த்தப்படுத்துவதில்லை என்று உணர்ந்து அறிகின்றான்‌. வாழ்விற்கான 
அர்த்தத்தை நாம்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தும்‌, அதை ஒருக்காலும்‌ 
கண்டறியாமல்‌ இருக்கக்கூடும்‌. தனக்குத்‌ தெரியும்‌ என்று நினைக்கின்ற 
ஞானமுள்ள மனிதர்கூட தேவனுடைய நோக்கங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
உண்மையிலேயே புரிந்து கொண்டிருக்கவில்லை (8:17). 


முடிவுரை 

தேவனுடைய முன்னுரிமைகளைத்‌ தேர்ந்து கொண்டவர்களே, 
வாழ்வைச்‌ சரியான வகையில்‌ திருப்பி அமைத்துள்ளவர்கள்‌ ஆவர்‌. சரியான 
முன்னுரிமைகளைக்‌ கொண்டுள்ளவர்கள்‌, உலகத்தில்‌ உள்ள மற்றவர்கள்‌ 
கண்களில்‌ மதியீனராகக்‌ காணப்படுவார்கள்‌. சில முன்னுரிமைகள்‌ 
பூமிக்குரிய கண்ணோக்கில்‌ கருத்தறிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தாது, ஆனால்‌ 
தேவபக்தியுடன்‌ இருப்பவர்கள்‌ எது மிகவும்‌ மேன்மையானது என்பதை 
அறிந்துகொள்ள தேவனை நம்பியிருக்கிறார்கள்‌. 
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17 
நீங்கள்‌ செய்யும்‌ ஒவ்வாரு 
செயலிலும்‌ உங்களால்‌ 
முந்த வளவ மிகச்‌ 


சிறப்பாகச்‌ செயல்பறுங்கள்‌ 
[ரசங்கீ 9; 10] 


பிரசங்கியின்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌, ஒரு நபர்‌ ஒவ்வொரு நாளையும்‌ 
அது வருகிறபடியாகப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ - தேவன்‌ கொடுக்கின்றபடியாக 
வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ - என்பதே அந்த நபர்‌ வாழ்வதற்கு 
மிகவும்‌ மேன்மையான வழியாக உள்ளது என்று சாலொமோன்‌ முடிவு 
செய்தார்‌. தேவன்‌ நமக்கு எல்லாவற்றையும்‌ - வாழ்க்கையை மட்டுமின்றி, 
அன்றாடம்‌ உழைப்பதற்கான தாலந்துகளையும்‌ கருவிகளையும்‌ கூட - 
தருகின்றார்‌ என்று சாலொமோன்‌ வலியுறுத்தினார்‌. வாழ்வில்‌ நமக்குக்‌ 
கிடைக்கிற பங்கு எதுவாயிருப்பினும்‌, அதில்‌ நாம்‌ மனநிறைவு அடைய 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ நம்மை வற்புறுத்தினார்‌. நாம்‌, வளமையின்‌ 
நாட்களைக்‌ குறித்து அகம்மகிழ்ந்து, இடுக்கண்ணான நாட்களிலிருந்து 
கற்றுக்‌ கொள்ள முயற்சி செய்ய வேண்டும்‌. இடுக்கண்‌ (கஷ்டநிலை) 
என்பது, நாம்‌ தெளிவாகச்‌ சிந்திக்கவும்‌ நமது வாழ்வைச்‌ சரியான இசையில்‌ 
குறிவைப்பதாகக்‌ காத்துக்கொள்ளவும்‌ நமக்கு உதவக்கூடும்‌. 

தேவன்‌ நமக்கு எல்லாவற்றையும்‌ கொடுக்கிறதினால்‌, அவர்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுக்கிறவற்றை நாம்‌, அவருக்குக்‌ கனம்‌ செலுத்துவதற்காக அன்றாடம்‌ 
பயன்படுத்த வேண்டும்‌. வாழ்வைக்‌ கொடுத்தவரைக்‌ கனப்படுத்தாமல்‌ 
எவரொருவரும்‌ வாழ்வை முழுமையாக வாழ முடியாது. தேவனற்ற மனிதர்‌ 
எதிர்காலம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. சாலொமோனின்‌ 
வார்த்தைகள்‌ சில வேளைகளில்‌ இருள்மயமானவையாக ஒலிக்கின்றன, 
ஆயினும்‌ அவைகள்‌ நமக்குச்‌ சிந்திக்கவும்‌ நேர்மறையாகச்‌ செயல்படவும்‌ 
போதிக்கின்றன. அவரது எதிர்மறையியம்‌ என்பது அனேகமாக, அவர்‌ 
கடந்த காலத்தில்‌ செய்திருந்த அவரது சொந்தத்‌ தவறுகளைச்‌ 
சிந்தித்ததினால்‌ ஏற்பட்ட விளைவாக இருந்திருக்கலாம்‌. அவர்‌ தமது 
தவறுகளில்‌ இருந்து கற்றுக்கொண்டவராக, மற்றவர்கள்‌ அதேவகையான 
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படுகுழிகளைப்‌ பற்றி ஜாக்கிரதையாய்‌ இருக்கும்படி அவர்‌ எச்சரிக்கை 
செய்தார்‌. அவரது தவறுகள்‌ பற்றிய விவரிப்பானது சாலொமோனின்‌ 
போதனையினுடைய எதிர்மறைப்‌ பக்கமாக உள்ளது, அதேவேளையில்‌ 
இந்தப்‌ படுகுழிகளைக்‌ தவிர்க்கும்படியான அவரது அறிவுரையானது 
நேர்மறைப்‌ பக்கமாக உள்ளது. 

அதிகாரங்கள்‌ 9 மற்றும்‌ 10ல்‌ சாலொமோன்‌, தமது ஆராய்ச்சியைப்‌ 
பற்றிய ஒரு மாபெரும்‌ முடிவுரையை வடிவமைக்கத்‌ தொடங்கினார்‌. 
மரணத்தின்‌ நிச்சயமான தன்மையால்‌ நாம்‌, வாழ்க்கையின்‌ ஒவ்வொரு 
நாளையும்‌ மிகச்சிறந்த அனுகூலத்திற்காகப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌. இதைச்‌ 
செய்வதற்கு ஞானம்‌ தேவைப்படுகிறது (அதி. 9), மற்றும்‌ ஞானத்தின்‌ செயல்‌ 
விளைவுகளை அழிப்பதற்குச்‌ சிறிதளவு மதியீனமே தேவைப்படுகிறது (அதி. 
10) என்று அவர்‌ கூறுகின்றார்‌. 


மரணத்தின்‌ நிச்சயம்‌ (9:1-12) 

பூமிக்குரிய வாழ்வின்‌ பயன்களை அளிப்பதில்‌ தேவன்‌ பட்சபாதம்‌ 
உள்ளவராக இருப்பதில்லை. 9:2ல்‌ நாம்‌, “எல்லாருக்கும்‌ எல்லாம்‌ ஒரே 
விதமாய்ச்‌ சம்பவிக்கும்‌, சன்மார்க்கனுக்கும்‌ துன்மார்க்கனுக்கும்‌, நற்குண 
மும்‌ சுத்தமுமுள்ளவனுக்கும்‌ சுத்தமில்லாதவனுக்கும்‌, பலியிடுகிறவனுக்கும்‌ 
பலியிடாதவனுக்கும்‌, ஒரேவிதமாய்ச்‌ சம்பவிக்கும்‌; நல்லவனுக்கு 
எப்படியோ பொல்லாதவனுக்கும்‌ அப்படியே, ஆணையிடுகிறவனுக்கும்‌ 
ஆணையிடப்‌ பயப்படுகிறவனுக்கும்‌ சமமாய்ச்‌ சம்பவிக்கும்‌” என்று 


வாசிக்கின்றோம்‌. தேவன்‌ நீதியுள்ளவர்கள்‌ மீதும்‌ நீதியில்லாதவர்கள்‌ மீதும்‌ 
மழை பெய்யச்‌ செய்கின்றார்‌ (மத்‌. 5:45). நாம்‌, ஒரு மனிதனின்‌ பூமிக்குரிய 
சூழ்நிலையை வைத்து, அவனைக்‌ தேவன்‌ எவ்வாறு கண்ணோக்குகின்றார்‌ 
என்று கூற முடியாது. ஒரு நபர்‌ வளமிக்க வாழ்வைக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ 
அவரது வாழ்வைக்‌ தேவன்‌ அங்கீகரிக்கின்றார்‌ என்று அது அர்த்தப்படுத்த 
வேண்டும்‌ என்ற அவசியம்‌ இல்லை. அதுபோலவே, ஒரு நபரின்‌ வாழ்வில்‌ 
நேரிடும்‌ பெருந்துன்பம்‌, அவரிடத்தில்‌ தேவன்‌ பிரியம்‌ இல்லாது இருக்கின்‌ 
றார்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துவதும்‌ இல்லை. பூமிக்குரிய சூழ்நிலைகள்‌ யாவும்‌ 
நல்லவர்கள்‌ மற்றும்‌ பொல்லாதவர்கள்‌, தேவனைக்‌ கனப்படுத்துகின்ற 
வர்கள்‌ மற்றும்‌ அவரைக்‌ கனப்படுத்தாதவர்கள்‌ ஆகிய இரு சாரருக்கும்‌ 
வருகின்றன. ஒரே ஒரு வேறுபாடு மாத்திரம்‌ கவனிக்கப்பட்டுள்ளது: நல்ல 
மற்றும்‌ ஞானம்‌ உள்ளவர்களின்‌ வேலைகள்‌ தேவனுடைய இயக்கும்‌ 
கரத்தின்‌&ழ்‌ உள்ளன. இந்த வேலைகளில்‌ தனிநபர்கள்‌ தங்களை உலகம்‌ 
நடத்தும்‌ விதத்தில்‌ எவ்விக வேறுபாட்டையும்‌ காண இயலாவிட்டாலும்‌, 
அவைகள்‌ அவரால்‌ கவனியாது விடப்படாது. 

மரணம்‌ என்பது எல்லாருக்கும்‌ வருகிற ஒரு நிகழ்வாக உள்ளது (9:3-6). 
தேவபக்தியுள்ள மனிதர்கள்‌, தேவபக்தியற்ற மனிதர்களைப்‌ போலவே 
பூமிக்குரிய அதே முடிவை அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்பது நியாயமற்றதாகக்‌ 
காணப்படலாம்‌. தேவனை சேவிக்கின்றவர்களுக்கு உரிமையாகின்ற 
நித்தியமான பலன்களை நாம்‌ ஆழ்ந்து சிந்தியாதிருந்தால்‌, தேவபக்தியுடன்‌ 
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இருப்பதற்கு நாம்‌ சிறிதளவே ஊக்கப்படுத்துதலைக்‌ காணலாம்‌. சிலர்‌, 
தேவபக்தியுடன்‌ இருப்பதில்‌ அனுகூலம்‌ எதையும்‌ காணாத காரணத்தால்‌ 
துன்மார்க்கமான மற்றும்‌ பைத்தியக்காரத்தனமான வாழ்வோட்டத்தைத்‌ 
தேர்ந்துகொள்கின்றனர்‌. 

சாலொமோன்‌, “இதற்கு நீங்கலாயிருக்றெவன்‌ யார்‌? உயிரோடிருக்கிற 
அனைவரிடத்திலும்‌ நம்பிக்கையுண்டு, செத்த சிங்கத்தைப்பார்க்கிலும்‌ 


உயிருள்ள நாய்‌ வாசி” என்று கூறினார்‌ (9:4). பழங்கால உலகத்தில்‌, நாய்‌ 
என்பது மிகவும்‌ தாழ்ந்த மிருகமாகக்‌ கருதப்பட்ட து. இன்றைய நாட்களைப்‌ 
போல்‌ அன்று நாய்கள்‌ வளர்ப்புப்‌ பிராணிகளாகத்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டதில்லை. சிங்கம்‌, மிருகங்களின்‌ அரசனாக இருந்தது, அதன்‌ வீரம்‌ 
மற்றும்‌ விரைவுத்‌ தன்மைக்காக அது பாராட்டப்பட்டது, சாலொமோன்‌, 
“செத்துப்போன ஏதாவதொன்றைவிட, உயிருடனிருக்கும்‌ ஒன்றுமில்லாதது 
எவ்வளவோ நல்லது. உயிருடன்‌ இருப்பவர்கள்‌ மாத்திரமே இந்த பூமியில்‌ 
ஏதொன்றையும்‌ அறிதல்‌ அல்லது சாதித்தல்‌ என்பவற்றிற்கான நம்பிக்கை 
கொண்டுள்ளனர்‌” என்று கூறினார்‌. வச. 5, “உயிரோடிருக்கிறவர்கள்‌ 
தாங்கள்‌ மரிப்பதை அறிவார்களே, மரித்தவர்கள்‌ ஒன்றும்‌ அறியார்கள்‌ ...” 
என்று கூறுகிறது. மரித்தவர்களின்‌ பூமிக்குரிய செயல்கள்‌ யாவும்‌ முடிந்து 
போயிருக்கின்றன (9:69. 

சாலொமோன்‌, வாழ்வில்‌ தமது சொந்த ஏமாற்றத்தில்‌ இருந்து 
பேசினாரா அல்லது தேவனின்றி இருப்பவர்களால்‌ கண்ணோக்கப்படும்‌ 
வகையில்‌ வாழ்வின்‌ சூழ்நிலையை எடுத்துரைத்தாரா என்பதைக்‌ கூறுவது 
கடினமானதாக உள்ளது. இன்றைய நாட்களிலும்கூட, சில மனிகர்கள்‌ 
நினைக்கும்‌ வகையானது, நித்தியம்‌ பற்றிய அறிவையோ அல்லது புரிந்து 
கொள்ளுதலையோ பிரதிபலிப்பதில்லை. தேவன்‌ நித்தியமான தேவனாக 
இருக்கின்றார்‌ - பூமியில்‌ உயிருடன்‌ இருப்பவர்களுக்கு மாத்திரம்‌ தேவன்‌ 
அல்ல. எரியும்‌ புதரில்‌ மோசேக்கு தரிசனமானபோது (யாத்‌. 3:6), 
அவரிடத்தில்‌ தேவன்‌ “நான்‌ ஆபிரகாமின்‌ தேவனும்‌ ஈசாக்கின்‌ தேவனும்‌ 
யாக்கோபின்‌ தேவனுமாகிய உன்‌ பிதாக்களுடைய தேவனாயிருக்கிறேன்‌” 
என்று கூறினார்‌. இந்த முற்பிதாக்கள்‌ யாவரும்‌ பல நூற்றாண்டுகளுக்கு 
முன்னதாகவே மரித்திருந்தனர்‌, ஆயினும்‌ தேவன்‌ அவர்களுக்குத்‌ தேவனாக 
இருந்தார்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ தேவனாக இருக்கிண்றார்‌ என்றார்‌. 

சாலொமோனின்‌ கூற்றுப்படியாக, நாம்‌ வாழ்வை முழுமையாக 
வாழவேண்டும்‌ (9:7-12). நாம்‌ நமது உழைப்பின்‌ பலன்களை மகிழ்வுடன்‌ 
அனுபவிக்க வேண்டும்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுப்பவற்றில்‌ 
சந்தோஷமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ உயிர்வாழுகையில்‌, தேவனைக்‌ 
கனப்படுத்துவதற்கு நமது ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌, 
ஏனென்றால்‌ நாம்‌ அவ்வாறு செய்யும்படியாகவே தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌ 
என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. 

பிரசங்கி 9:9ல்‌ சாலொமோன்‌ மனைவிகளைப்பற்றி அறிவுரை கூறியதை 
அவர்‌ செயல்முறைப்‌ படுத்தியிருந்ததில்லை. அவர்‌ ஏழுநூறு மனைவிகளைக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌, ஆனால்‌ தேவனுடைய திட்டம்‌ மிகவும்‌ மேன்மையானது 
என்பதை அவர்‌ அனுபவத்தில்‌ இருந்து கற்றுக்கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. 
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தொடக்கத்தில்‌ தேவன்‌ ஒரு ஆணுக்கு ஒரு பெண்ணையே உண்டாக்கினார்‌. 
அவர்‌, கிறிஸ்து வருவதற்கு முற்பட்ட காலங்களில்‌ பலதாரத்‌ திருமணத்‌ 
தையும்‌, விவாகரத்தையும்‌ மறுதிருமணத்தையும்‌ சகித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
(மத்‌. 19:3-9), ஆனால்‌ அவ்விஷயத்தில்‌ அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ பிரியமாய்‌ 
இருந்ததில்லை. இவ்விடத்தில்‌ உள்ளதை விட மேன்மையான 
மணவாழ்க்கைக்கு அறிவுரை என்பது தேவனுடைய புத்தகங்களில்‌ வேறு 
எவ்விடத்திலும்‌ காணப்படுவதில்லை: “சூரியனுக்குக்கீழே தேவன்‌ உனக்கு 
நியமித்தருக்கிற மாயையான நாட்களிலெல்லாம்‌ நீ நேசிக்கிற மனைவி 
யோடே நிலையில்லாத இந்த ஜீவவாழ்வை அநுபவி.” சாலொமோன்‌ 
இதேவிதமான அறிவுரையை நீதிமொழிகள்‌ 5:18, 19லும்‌ கொடுத்தார்‌: 
“.. உன்‌ இளவயதின்‌ மனைவியோடே மகிழ்ந்தரு.” 

அடுத்ததாக சாலொமோன்‌, “செய்யும்படி உன்‌ கைக்கு நேரிடுகிறது 
எதுவோ, அதை உன்‌ பெலத்தோட செய்‌: ...” என்று அறிவுரை கூறினார்‌ 
(9:10). செய்வதற்குத்‌ தகுதியான எதுவும்‌ நன்கு செய்வதற்குத்‌ தகுதியான 
தாகவே உள்ளது. மீண்டுமாக, எதைச்‌ செய்ய வேண்டியதாக இருந்தாலும்‌ 
அது இந்த வாழ்விலேயே செய்யப்பட்டாக வேண்டும்‌ என்பது ஊக்கு 
விக்கும்‌ சக்தியாக உள்ளது. வசனம்‌ 10ல்‌ தொடர்ந்து, “நீ போகிற பாதாளத்‌ 
தில்‌ செய்கையும்‌ வித்தையும்‌ அறிவும்‌ ஞானமும்‌ இல்லையே” என்று 
கூறப்படுகிறது. 

நமது வாழ்வில்‌ என்ன நடக்கும்‌ என்பதை நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ மிகச்‌ 
சரியாக அறிய இயலாது. சாலொமோன்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


நான்‌ திரும்பிக்கொண்டு சூரியனுக்குக்‌ கீழே கண்டதாவது: 
ஓடுகிறதற்கு வேகமுள்ளவர்களின்‌ வேகமும்‌, யுத்தத்துக்குச்‌ சவுரிய 
வான்களின்‌ சவுரியமும்‌ போதாது, பிழைப்புக்கு ஞானமுள்ள 
வர்களின்‌ ஞானமும்‌ போதாது, ஐசுவரியம்‌ அடைகிறதற்குப்‌ புத்தி 
மான்களின்‌ புத்தியும்‌ போதாது, தயவு அடைறெதற்கு வித்துவான்‌ 
களின்‌ அறிவும்‌ போதாது, அவர்களெல்லாருக்கும்‌ சமயமும்‌ தேவச்‌ 
செயலும்‌ நேரிடவேண்டும்‌ (9:11). 


வேகமாக ஓடுபவர்‌ அல்லது பலம்‌ வாய்ந்த போர்வீரர்‌ எப்போதுமே 
வெற்றியாளராக இருப்பதில்லை. ஞானமுள்ள மனிதர்‌ எப்போதுமே மிகச்‌ 
சிறந்த வகையில்‌ உணவு உண்ணுகின்றார்‌ என்று கூற இயலாது; அது 
போலவே, ஞானமுள்ள மனிதர்‌ எப்போதுமே செல்வந்தர்‌ ஆகிவிடுவ 
தில்லை. இடுக்கண்ணான சூழ்நிலைகள்‌ எவரொருவருக்கும்‌ வரக்கூடும்‌. 
வாழ்வில்‌ பல படுகுழிகள்‌ உள்ளன, நாம்‌ எப்போது அவற்றில்‌ விழக்கூடிய 
வாய்ப்பு உள்ளது என்பதை நம்மால்‌ முன்னதாகவே அறிய இயலாது. இது 
ஒரு மீனானது வலையில்‌ அகப்படுதல்‌ அல்லது ஒரு பறவையானது 
கண்ணியில்‌ அகப்படுதல்‌ என்பதைப்‌ போன்றது என்று சாலொமோன்‌ 
கூறுகின்றார்‌ (9:12). சிலவேளைகளில்‌ முடிவு என்பது எதிர்பாராதவிதமாக 
வருகிறது. ஆகையால்‌ நாம்‌, ஒவ்வொரு நாளையும்‌ பெற்றிருக்கும்போதே 
அதை மிகச்‌ சிறந்த வகையில்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
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ஞானத்தின்‌ அவசியம்‌ (9:13-18) 

ஞானம்‌ என்பது எப்போதுமே பாராட்டப்‌ படுவதில்லை என்றிருக்‌ 
கையில்‌, அது எப்போதுமே மிகச்‌ சிறந்ததாக உள்ளது. 9:14-16ல்‌ மாபெரும்‌ 
அரசன்‌ ஒருவனால்‌ தாக்கப்பட்ட ஒரு சிறு நகரம்‌ பற்றிய கதையொன்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. அந்த அரசன்‌ தனது பலம்வாய்ந்த படையைக்‌ கொண்டு 
அந்தச்‌ சிறு நகரத்தைச்‌ சுற்றி வளைத்தான்‌. அந்த நகரத்தை முற்றுகையில்‌ 
இருந்து காப்பாற்ற என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று அறிந்திருந்த ஞான 
முள்ள ஒரு ஏழை மனிதன்‌ அந்த நகரத்தில்‌ இருந்தான்‌. அந்த நகரம்‌ காப்‌ 
பாற்றப்பட்ட பின்பு, அதைக்‌ காப்பாற்றியிருந்த ஏழை மனிதன்‌ மறக்கப்‌ 


பட்டான்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு மனிதனின்‌ ஞானமுள்ள செயல்களை 
நன்றியற்ற மனிதர்கள்‌ மாத்திரமே மறந்துபோவார்கள்‌. நன்றியில்லாமை 
என்பது ஒரு நாட்டைக்‌ கடுமையாகச்‌ சேதப்படுத்தக்‌ கூடும்‌. மாண்புமிகுந்த 
பல திட்டங்கள்‌, அவற்றிற்காகக்‌ கடந்தகாலத்தில்‌ உழைத்தவர்களுக்குப்‌ 
பாராட்டுதலைக்‌ காண்பிப்பதில்‌ குறைவுபடும்‌ காரணத்தினால்‌ நிறை 
வேற்றம்‌ அடையாமலேயே விடப்படுகின்றன. மக்கள்கூட பெரும்பாலும்‌ 
ஒருவர்‌ மற்றவரின்‌ ஞானத்தை எளிதாக எண்ணிவிடுகிறார்கள்‌. இது 
உண்மையாயிருந்தபோதிலும்‌, ஞானம்‌ என்பது பலத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
இன்னமும்‌ சிறந்ததாகவே உள்ளது. 

ஞானமுள்ள ஒரு மனிதனின்‌ அமைதியான வார்த்தைகள்‌, மதியீனமான 
ஒரு அரசனின்‌ முழக்கத்தை விடப்‌ பலம்‌ நிறைந்தவையாக உள்ளன (9:17). 
ஞானமும்‌ புரிந்துகொள்ளுதலும்‌, யுத்தத்தின்‌ எவ்வித ஆயுதங்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பலம்‌ நிறைந்தவையாக உள்ளன, ஆயினும்‌ பழிக்கு அஞ்சாத, 
துன்மார்க்கம்‌ கொண்ட நபர்‌ அதிக நன்மையை அழித்துப்போடக்கூடும்‌ 
(9:18). 


மதீயீனத்தின்‌ அழிக்கும்‌ 
செயல்விளைவுகள்‌ (10:1-20) 

கொஞ்சம்‌ மதியீனமானது அதிகமான ஞானத்தின்‌ செயல்விளைவு 
களை அழித்துப்போடக்கூடும்‌ (10:1). இதை, ஒருசில செத்த ஈக்கள்‌ பரிமளத்‌ 
தைலத்தை நாறிக்‌ கெட்டுப்போகப்பண்ணும்‌ என்று கூறுவதைக்‌ கொண்டு 
சாலொமோன்‌ விவரிக்கின்றார்‌. ஒரு சிறிய தவறு என்பது, ஞானியென்று 
எண்ணப்பட்ட மனிதனின்‌ நற்புகழ்ச்சியைச்‌ சேதமாக்கக்கூடும்‌. ஞானியின்‌ 
இருதயம்‌ அவனைச்‌ சரியான திசையில்‌ வழிநடத்துகையில்‌, மதியீனனின்‌ 
இருதயம்‌ அவனைக்‌ தவறான திசையில்‌ வழிநடத்துகிறது (10:2). மதியீனன்‌ 
தனது செயல்கள்‌ மற்றும்‌ பேச்சுக்கள்‌ ஆகியவற்றின்மூலம்‌ தனது தவறைக்‌ 
காண்பிக்கின்றான்‌ (10:3). 

அதிகாரத்தில்‌ இருப்பவர்களிடம்‌ ஞானம்‌ குறைவுபடுகிறபோது, அது 
விசேஷித்த வகையில்‌ பேரழிவை ஏற்படுத்துவதாக உள்ளது (10:4-7). ஒரு 
ஆட்சியாளரோ அல்லது அரசு அலுவலரோ நியாயமற்று இருக்கும்போது 
நாம்‌ நமது நிலைப்பாடுகளைக்‌ கைவிட்டுவிடக்கூடாது. அதற்குப்பதிலாக 
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நாம்‌, பொறுமையாக இருந்து அமைதியான ஆவியைக்‌ காட்சிப்படுத்த 
வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ “இணங்குதல்‌ பெரிய குற்றங்களையும்‌ அமர்த்திப்‌ 
போடும்‌” (10:4). 

மதியீனமான மனிதர்களுக்குப்‌ பெரிய அதிகாரத்தைக்‌ கொடுத்து, 
அதேவேளையில்‌ தகுதிவாய்ந்த மனிகர்களுக்கு மேன்மையில்‌ சரியான 
இடங்களைக்‌ கொடுக்காதிருத்தல்‌ என்பது அதிகாரத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
செய்யக்கூடிய மிகவும்‌ அழிவுக்குரிய தவறுகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. 
வேலையாட்களாக இருக்க வேண்டியவர்கள்‌ குதிரைகளின்மீது பவனி 


வருகின்றனர்‌ என்பது அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ மேன்மையான இடம்‌ ஆகயெ 
வற்றைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. மேன்மையான இடங்களில்‌ இருக்க 
வேண்டியவர்கள்‌, சாதாரண வேலைக்காரர்களைப்‌ போல்‌ தாழ்த்தப்பட்டு 
நடக்கின்றனர்‌. 

மதியீனம்‌ தோல்விக்கு வழிநடத்துகிறது. எல்லாவற்றிலும்‌ பெருந்‌ 
துன்பம்‌ என்பது இருப்பதால்‌ (10:8-11), மதியீனர்கள்‌, ஜாக்கிரதையின்மை 
யினால்‌ தங்களைத்‌ தாங்களே அழித்துக்கொள்ளக்கூடும்‌. குழியைத்‌ தோண்‌ 
டுகின்றவன்‌ அதற்குள்‌ விழும்‌ அபாயத்தில்‌ இருக்கின்றான்‌ என்று சாலொ 
மோன்‌ கூறுகின்றார்‌. ஒரு சுவற்றையோ அல்லது கட்டிடத்தையோ இடிக்‌ 
கின்றவன்‌ பாம்பினால்‌ கடிக்கப்படும்‌ அபாயத்தில்‌ இருக்கின்றான்‌. கல்கச்சா்‌ 
களும்‌ மரம்‌ வெட்டுபவர்களும்‌ இடர்ப்பாடுகளை எதிர்கொள்ளுகின்றனர்‌, 
இருப்பினும்‌ ஞானமாயிருப்பவன்‌, கூர்மையான கோடரி மிகவும்‌ 
அபாயமானது என்று நினைப்பதினால்‌ மாத்திரம்‌ மழுங்கலான கோடரி 
யைக்‌ கொண்டு தொடர்ந்து வேலை செய்து துன்பப்படுவதில்லை. வேலை 
செய்யக்‌ குறைவான சக்தியைப்‌ பயன்படுத்தினால்‌ போதுமென்று அறிந்து, 
அவன்‌ தனது கத்தியைக்‌ கூர்மையாக்குகின்றான்‌. ஒரு பாம்பானது 
பிடிக்கப்படுமுன்பு கடிக்க முடியும்‌ என்றால்‌, பாம்பு பிடிப்பவன்‌ சிறிது 
ஆறுதலையே அளிக்கின்றான்‌. பாம்பு என்பது இன்னமும்‌ 
அபாயமானதாகவே உள்ளது. ஒவ்வொன்றிலும்‌ ஞானமும்‌ பகுத்தறிவும்‌ 
பயன்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. 

ஞானி மற்றும்‌ மதியீனர்‌ ஆகியோரின்‌ வார்த்தைகள்‌ மற்றும்‌ செயல்கள்‌ 
ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ உள்ள நேர்மாறுகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 


ஞானியினுடைய வாய்மொழிகள்‌ தயையுள்ளவைகள்‌, மூடனுடைய 
உதடுகளோ அவனையே விழுங்கும்‌. அவன்‌ வாய்மொழிகளின்‌ 
துவக்கம்‌ மதியீனமும்‌, அவன்‌ வாக்கின்‌ முடிவு கொடிய பைத்தியமு 
மாம்‌. மூடன்‌ மிகுதியாய்ப்‌ பேசுகிறான்‌, நடக்கப்போகிறது இன்ன 
தென்று மனுஷன்‌ அறியான்‌, தனக்குப்பிற்பாடு சம்பவிக்கப்‌ 
போகிறதை அவனுக்கு அறிவிப்பவன்‌ யார்‌? (10:12-14). 


ஞானியின்‌ வார்த்தைகள்‌ தயையுள்ளவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. அவைகள்‌ 
சிலவற்றை அர்த்தப்படுத்துகின்றன. மதியீனமான ஒரு நபர்‌, தனது வாயைத்‌ 
இறக்கும்‌ ஒவ்வொரு வேளையிலும்‌, “தனது சொந்தப்‌ பாதத்தைத்‌ தனது 
வாயில்‌ வைத்துக்‌ கொள்கின்றான்‌. ” அவன்‌ ஒரு மதியீனமான கருத்துடன்‌ 
தொடங்கி வெறும்‌ புத்தியீனத்தைப்‌ பிதற்றுவதில்‌ முடிக்கின்றான்‌. அவன்‌, 
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- எதிர்காலம்‌ உட்பட - தான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறிந்துள்ளதாக 
நினைக்கின்றான்‌. எவற்றைக்‌ குறித்தும்‌ அவனுக்கு அறிவுறுத்தவோ அல்லது 
அவனை எச்சரிக்கவோ ஒருவராலும்‌ முடியாது. 

அடுத்ததாக சாலொமோன்‌, வேலையைப்‌ பற்றி நினைத்தாலே 
சோம்பேறி களைப்படைகின்றான்‌ என்று உற்றுக்கவனித்தார்‌ (10:15). 
கொஞ்சம்‌ வேலை அவனை, தான்‌ எங்கு போகின்றோம்‌ என்பதை அறியப்‌ 
போதுமான சக்தியில்லாமற்‌ போகுமளவுக்குக்‌ களைப்படையச்‌ செய்து 
விடுறெது. 

ஞானம்‌ என்பது, அரசர்களாகவோ அல்லது உழைப்பவர்களாகவோ 
உள்ள எல்லா மனிகர்களுக்கும்‌ மாபெரும்‌ மதிப்பு வாய்ந்ததாக உள்ளது 
(10:16-20). ஞானமாயிருப்பதற்கு மிகவும்‌ பக்குவமற்ற ஒரு சிறுபிள்ளை 
யினால்‌ ஆளப்படும்‌ நாடு பரிதபிக்கப்படத்‌ தக்கதாக உள்ளது. அவனது 
ஆலோசகர்கள்‌ நண்பகலுக்கு முன்பே மதுபானம்‌ பண்ணுகின்றனர்‌. 
பிரபுக்களின்‌ குமாரனைத்‌ தலைவனாகவும்‌, உண்டு குடிக்கும்‌ முன்பு 
தங்களது வேலையை முடிக்கின்றவாரகளை ஆலோசகர்களாகவும்‌ கொண் 


டுள்ள நாடு ஆசீர்வதிக்கப்பட்டதாக உள்ளது; அதன்பின்பு அவர்கள்‌ பலம்‌ 
பெறுவதற்குப்‌ புசிக்கன்றனர்‌, ஆனால்‌ மதுபானம்‌ அருந்துவதில்லை. 

மதியீனம்‌ என்பது பலவழிகளில்‌ சுயமாக அழிப்பதாக இருக்கக்கூடும்‌. 
10:18-20ல்‌ சாலொமோன்‌, மதியீனமான மற்றும்‌ சுய அழிவான நடக்கை 
களுக்குப்‌ பல உதாரணங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌. முதலாவது அவர்‌, 
சோம்பேறித்தனத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌. மக்கள்‌ சோம்பேறிகளாய்‌ 
இருக்கும்போது, அவர்கள்‌ வீடுகள்‌ அவர்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ விழுகின்றன. 
ஒழுகும்‌ கூரையினால்‌ உத்திரங்கள்‌ சிதைவடை கின்றன, மற்றும்‌ மேல்வீடு 
முழுவதும்‌ இடிந்து விழுகிறது (10:18). அடுத்ததாக அவர்‌, மதியீனர்கள்‌ 
மகிழ்ச்சியாயிருக்கும்‌ வேளைக்கென்று விருந்தைத்‌ தயாரிக்களிக்கின்றனா்‌ 
என்று கூறினார்‌ (10:19). அவர்கள்‌ உண்மையில்‌ “தள்ளாடித்‌ தவிக்கும்‌ வரை” 
மதுபானத்தை அருந்துகின்றனர்‌ மற்றும்‌ அதின்மூலம்‌ அவர்கள்‌ மகிழ்ச்சியின்‌ 
பொய்யான உணர்வை அடைகின்றனர்‌. பணம்‌ எந்தப்‌ பிரச்சனையையும்‌ 
தீர்க்கும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. பின்பு அவர்‌, அதிகாரத்தில்‌ 
உள்ளவர்கள்‌ பற்றி ஒருவர்‌ - தமது படுக்கை அறையில்கூட - பொல்லாங்கு 
பேசுதல்‌ மதியீனமானது என்று கூறினார்‌. ஒரு சிறு பறவை (அல்லது ஒரு 
மூட்டைப்பூச்சி) அப்படிப்பட்ட செய்தியைக்‌ கேட்டு அந்தப்‌ பகுத்தறி 
வின்மையைப்‌ பிறருக்குக்‌ கூறலாம்‌ (10:20). 


முடிவுரை 

தெளிவாகச்‌ சிந்தித்தல்‌ மற்றும்‌ ஒருவர்‌ தமது வாழ்வில்‌ மனநிறைவுடன்‌ 
இருத்தல்‌ என்பவற்றின்‌ ஞானத்தை எல்லா மக்களுக்கும்‌ போதிப்பதற்காக, 
சாலொமோன்‌ இந்தச்‌ சிந்தனைகளைக்‌ தொகுத்து உரைத்தார்‌. மனநிறை 


வற்ற மனிதர்கள்‌ எப்போதுமே சுயநலமான இலக்குகளைத்‌ துரத்துகின்ற 
னர்‌, அவர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ உண்மையான மகிழ்ச்சியுடன்‌ இருக்க மாட்டார்‌ 
கள்‌. அவர்கள்‌ வாழ்வு என்றால்‌ என்ன என்பதை ஒருக்காலும்‌ உணர்ந்தரிய 
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முடியாது. அவர்கள்‌ வழியில்‌ வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க இயலாத 
வார்களாய்‌ வாழ்வின்‌ பெருஞ்சாலையின்‌ உள்வழியில்‌ மிகுந்த வேகத்துடன்‌ 
செல்லுகின்றனர்‌. 
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12 


காரியத்தின்‌ கடைத்‌ 


தொகையைக்‌ கேளுங்கள்‌ 
([அரசங்க்‌ 11; 12) 


இப்பொழுது நாம்‌, சாலொமோனின்‌ கண்டறிதல்களை, சாலொமோ 
னின்‌ உற்றுக்‌ கவனித்தல்கள்‌ மற்றும்‌ பரீட்சைகள்‌ ஆயெவற்றின்‌ தொகுப்பை 
ஆழ்ந்து சிந்திக்கத்‌ தயாராய்‌ இருக்கின்றோம்‌. அவர்‌ - பரீட்சித்துப்‌ பார்த்து 
தவறுதல்‌ மேலும்‌ ஞானம்‌ மற்றும்‌ அனுபவம்‌ ஆகியவற்றினால்‌ - 
ஒவ்வொன்றையும்‌ சோதித்துப்‌ பார்த்து, எது முக்கியமானது எது 
முக்கியமற்றது என்று கற்றறிந்தார்‌. 

அவர்‌ முறைப்படியாக, ஏறக்குறைய அறிவியல்ரீதியாக, சந்தோஷத்தை 
ஆராயத்‌ தலைப்பட்டார்‌. வாழ்வு அவருக்குக்‌ குறைந்துகொண்டு 
வரும்போது, அவர்‌ தமது கண்டறிதல்களை வெளிப்படுத்துவதற்காக, இந்த 
ஆய்வறிக்கையைத்‌ தயாரித்தார்‌. சாலொமோனின்‌ காலத்தில்‌ இருந்து 
ஆயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ இதேபோன்ற ஆய்வுகளை நடத்திப்பார்த்து, 
இதேவகையான முடிவுகளை அடைந்தனர்‌ - ஆனால்‌ அவற்றில்‌ எதுவும்‌ 
இவற்றைப்போல்‌ நன்கு தோற்றுவிக்கப்பட்டதாகவோ அல்லது ஏவுதல்‌ 
நிறைந்ததாகவோ இருந்ததில்லை. சாலொமோனின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
காலத்தைக்‌ கடந்து நிற்கின்றன. உலகமானது இன்னும்‌ ஒரு பத்து இலட்சம்‌ 
அண்டுகளுக்குத்‌ தொடர்ந்து இருக்கும்‌ என்றால்‌, அவரது செய்தியானது 
தொடக்கத்தில்‌ இருந்ததுபோலவே உண்மையும்‌ பயன்‌ நிறைந்ததுமாக 
நிலைத்திருக்கும்‌. 

பிரசங்கி 11 மற்றும்‌ 12 ஆதிய அதிகாரங்கள்‌, வாழ்வின்‌ கேள்விகளுக்‌ 
கான பதில்கள்‌ தேவனுக்குள்‌ கண்டறியப்படுகின்றன என்பதை சந்தேகத்‌ 
திற்கு இடமின்றி வெளிப்படுத்துகின்றன. பூமியும்‌ அதின்‌ நிறைவும்‌ கர்த்த 
ருடையது (சங்‌. 24:1). நாம்‌ யாவரும்‌ தேவனுடைய படைப்பாக இருக்கின்‌ 
றோம்‌. நாம்‌ ஏன்‌ இங்கு இருக்கின்றோம்‌ என்று அறிந்து கொள்வதற்கு நாம்‌ 
விரும்பினால்‌, உரிமையாளரின்‌ கையேடாகிய வேதாகமத்தையே நாம்‌ 
கலந்து ஆலோசிக்க வேண்டும்‌. 


தேவன்மீது நம்பிக்கை வையுங்கள்‌ (11:1-6) 
அதிகாரம்‌ 11, “உன்‌ ஆகாரத்தைத்‌ தண்ணீர்கள்மேல்‌ போடு, அநேக 
நாட்களுக்குப்‌ பின்பு அதின்‌ பலனைக்‌ காண்பாய்‌” என்று தொடங்குறெது. 
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ஆகாரத்தைத்‌ தண்ணீர்கள்மேல்‌ போடுதல்‌ என்பது கருத்தறிவு அற்றதாகக்‌ 
காணப்படுகிறது. அது ஒரு சில விநாடிகள்‌ மாத்திரமே மிதக்கிறது, பின்பு 
எப்போதைக்குமாக மறைந்து விடுகிறது. ஆகாரத்தைத்‌ தண்ணீர்கள்மேல்‌ 


போடுதல்‌ என்பது என்ன நன்மையைச்‌ செய்யக்கூடும்‌? அது சாலொமோன்‌ 
சுருக்கமாக விவரிக்கும்‌ கருத்தாக உள்ளது - அதாவது, சில நற்செயல்களைச்‌ 
செய்வதற்குக்‌ காரணம்‌ எதுவும்‌ இல்லை என்பதுபோல்‌ அவைகள்‌ 
பயனற்றவைகளாகக்‌ காணப்படுகின்றன. நாம்‌ செய்கின்றவற்றின்‌ விளைவு 
களை நாம்‌ எப்போதுமே காணமுடிவதில்லை. நமது செய்கைகளைத்‌ 
தேவன்‌ எவ்வாறு பயன்படுத்துவார்‌ என்று நாம்‌ அறியாதிருக்கின்றபடி யால்‌, 
நாம்‌ விளைவுகளை அளவிட இயலாதவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. தேவன்‌ 
எவ்வாறு கிரியை செய்கின்றார்‌ என்று நம்மால்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது. 
பவுல்‌, “நான்‌ நட்டேன்‌, அப்பொல்லோ நீர்ப்பாய்ச்சனான்‌, தேவனே 
விளையச்செய்தார்‌” என்று கூறினார்‌ (1 கொரி. 3:6). நாம்‌ தேவனுக்காக 
ஊழியத்தைச்‌ செய்துகொண்டிருந்தால்‌, அது பயனற்றதாகக்‌ காணப்‌ 
பட்டாலும்‌, முடிவில்‌ நாம்‌ பலன்களை அறுவடை செய்வோம்‌. 

அடுத்ததாக நாம்‌, “ஏழுபேருக்கும்‌ எட்டுபேருக்கும்‌ பங்கிட்டுக்கொடு, 
பூமியின்மேல்‌ என்ன ஆபத்து நேரிடுமோ உனக்குத்‌ தெரியாது” என்ற 
அறிவுரையைக்‌ காணுகின்றோம்‌ (11:2). “ஏழு” மற்றும்‌ “எட்டு” என்ற 
எண்ணிக்கைகள்‌ “எவ்வளவு பேருக்கு முடியுமோ அவ்வளவு பேருக்கு” 
என்று அர்த்தப்படுத்தும்‌ எண்ணிக்கையைச்‌ சுட்டிகாண்பிக்கப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்‌ படுகிறது. நம்மால்‌ இயன்ற அளவுக்கு நாம்‌ நன்மை செய்ய 
வேண்டும்‌, ஏனென்றால்‌ நமக்கு நாமே உதவிசெய்துகொள்ளும்‌ அவசியம்‌ 
எப்போது ஏற்படும்‌ என்று நாம்‌ அறியாதிருக்கின்றோம்‌. இயற்கையின்‌ 
ஓட்டத்தை நம்மால்‌ மாற்ற இயலாது. மேகங்கள்‌ நிறைந்திருந்தால்‌ மழை 
யைப்‌ பொழியும்‌ (11:8). ஒரு மரம்‌ எங்கே விழும்‌ என்று நமக்குத்‌ தெரியாது. 
அதை மின்னல்‌ தாக்கலாம்‌ அல்லது காற்று அதை வேருடன்‌ பிடுங்கிப்‌ 
போடலாம்‌. அது எங்கே விழுந்தாலும்‌, அங்கேயே கிடக்கும்‌ (11:3). நாம்‌ 
கட்டுப்பாடு செலுத்த இயலாக இயற்கை நிகழ்வுகள்‌ நம்மில்‌ எவரையும்‌ 
எந்த வேளையிலும்‌ தேவையில்‌ வைக்கக்கூடும்‌. 

இந்த எண்ணப்போக்குதான்‌ ஆதஇிகிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ உடைமை 
களை விற்று, தேவையில்‌ உள்ளவர்களுக்குப்‌ பகிர்ந்தளிக்கத்‌ தக்கதாக 
அவற்றை அப்போஸ்தலர்களிடம்‌ கையளிக்கத்‌ தூண்டிற்று (அப்‌. 2:44, 45; 
4:32-37). கொடுத்தவர்களுக்குத்‌ தேவை ஏற்பட்டது என்றால்‌ அவர்களுக்கு 
மற்றவார்கள்‌ உதவுவார்கள்‌. இது தேவனுடைய ஆயுள்காப்பீட்டுத்‌ 
திட்டமாக உள்ளது. 

இயற்கை விதியின்மீது அதிகமான நம்பிக்கை வைப்பவர்கள்‌ எந்த ஒரு 
விஷயத்தையும்‌ ஒருக்காலும்‌ செய்து முடிக்க மாட்டார்கள்‌. நாம்‌ காற்றின்‌ 
மீது அதிக கவனத்தைச்‌ செலுத்தினால்‌, நாம்‌ விதைகளை விதைக்க 
மாட்டோம்‌. மேகங்கள்‌ கூடியிருந்தால்‌, நாம்‌ மழைக்குப்‌ பயந்து, அறுவடை 
செய்ய வேண்டாம்‌ என்று முடிவு செய்துவிடுவோம்‌. இயற்கையின்‌ எதிர்‌ 
சூழல்களைக்‌ கவனியாது விடுதல்‌ என்பது மதியீனமானதாக இருக்கும்‌, 
ஆனால்‌ கடினமான சூழ்நிலைகள்‌ பற்றி அதிகமாக அக்கறை கொள்ளுதல்‌ 
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என்பது, ஏதொன்றையும்‌ செய்து முடிப்பதில்‌ நம்மை ஊக்கம்‌ இழக்கச்‌ 
செய்துவிடும்‌. 

வாழ்வில்‌ நடக்கற யாவற்றையும்‌ நம்மால்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது 
(11:5). மனிதனுடைய ஆவியின்‌ வழி இன்னதென்றோ அல்லது குழந்தை 
பிறப்பதற்கு முன்‌ அதன்‌ தாயின்‌ வயிற்றிற்குள்‌ அந்தக்‌ குழந்தையின்‌ 
எலும்புகள்‌ உருவாகும்‌ விதம்‌ இன்னதென்றும்‌ நாம்‌ அறிவதில்லை. 
அதுபோலவே, இவற்றை ஏற்படுத்துகிற தேவனுடைய கிரியைகளையும்‌ 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாது. நாம்‌ நமது புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ உள்ள 
குறைபாடு நமது ஊழியத்தைத்‌ தடைசெய்ய அனுமதிக்க முடியாது. 

நாம்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கையாய்‌ இருந்து தொடர்ந்து உழைக்க 
வேண்டும்‌. நாம்‌ காலையில்‌ தொடங்கி மாலைவரையிலும்‌ ஊக்கமாய்‌ 
உழைக்க வேண்டும்‌. எது மிகவும்‌ உற்பத்தித்திறன்‌ உள்ளதாக இருக்கும்‌ 
என்பதை நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ அறிவதில்லை. அது நமது முயற்சிகளைத்‌ 
தேவன்‌ எப்படி ஆசீர்வதிக்கன்றார்‌ என்பதைப்‌ பொறுத்ததாக உள்ளது. 
மாலையில்‌ விகைக்கும்‌ விதையானது காலையில்‌ விகைக்கும்‌ விதையைப்‌ 
போலவே உற்பத்தித்திறன்‌ உள்ளதாக இருக்கிறது (11:69. 


இன்று கர்த்தருக்குள்‌ களிகூருங்கள்‌ (11:7-10) 

வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அற்புதம்‌ நிறைந்ததாக 
உள்ளது (11:7, 8). “சூரியனைக்‌ காண்பது” என்ற சொற்றொடரானது 
பொதுவாக, “வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படும்படி 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படுகிறது. மீண்டும்‌ மீண்டுமாக சாலொமோன்‌, வாழ்‌ 
நாள்‌ காலத்தை “சூரியனுக்குக்‌ கீழே” உள்ள நாட்கள்‌ என்று குறிப்பிட்டார்‌. 
கண்கள்‌ வெளிச்சத்தைக்‌ காணக்கூடிய நாட்கள்‌ என்பவை பூமியின்மீது 
வாழ்வின்‌ நாட்களாக உள்ளன. இது, “உயிர்வாழ்தல்‌ என்பது மாபெரும்‌ 
விஷயம்‌” என்பதைக்‌ கூறுவதற்கு சாலொமோன்‌ கையாண்ட வழியாக 
இருந்தது. 

வசனம்‌ 8ல்‌, நாம்‌ வாழமுடிகன்ற வரையிலும்‌, ஒவ்வொரு நாளிலும்‌ 
அகமகிழவேண்டும்‌ என்று நமக்குக்‌ கூறப்படுகிறது. அது நம்மை, நாம்‌ 
ஒருநாளில்‌ இறந்துபோவோம்‌ என்பதை நினைப்போம்‌ என்றால்‌, நமது 
வாழ்வில்‌ இருந்து பெரும்பான்மையானவற்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள 
ஊக்குவிக்கும்‌. “அந்தகாரத்தின்‌ நாட்கள்‌” என்பது அனேகமாக, கல்லறையில்‌ 
இருக்கும்‌ நாட்களைக்‌ குறிக்கலாம்‌ (9:10). நித்தியம்‌ என்பது இங்குள்ள 
வாழ்வுடன்‌ ஒப்பிடுகையில்‌ நீண்டதாக உள்ளது. கல்லறையை மனிதனின்‌ 
“நித்திய வீடு” என்று 12:5ல்‌ சாலொமோன்‌ குறிப்பிட்டார்‌. நாம்‌ இறந்து 
போவோம்‌ என்று உணர்ந்து அறிதலானது நமது வாழ்வினை முழுமையாக 
வாழும்படிக்கு நம்மைத்‌ தூண்டவேண்டும்‌. இது நாம்‌ எப்படி மரிப்பது 
என்பதைக்‌ கற்றிராத வரையிலும்‌ எப்படி வாழ்வது என்பதை உண்மையில்‌ 
அறிவது இல்லை என்பதை மறுபடியும்‌ வலியுறுத்துகிறது. 

அடுத்ததாக நாம்‌, “வாலிபனே! உன்‌ இளமையில்‌ சந்தோஷப்படு, உன்‌ 
வாலிப நாட்களிலே உன்‌ இருதயம்‌ உன்னைப்‌ பூரிப்பாக்கட்டும்‌” என்று 
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வாசிக்கின்றோம்‌ (11:9). சாலொமோன்‌, “நீ இளைஞனாய்‌ இருப்பதற்குச்‌ 
சந்தோஷப்படு. நீ உன்‌ வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க வேண்டுமென்று 
தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. மகிழ்ச்சி பொங்கும்‌ இருதயத்தைக்‌ கொண்டிரு. 
உன்னைச்‌ சுற்றிலுமுள்ள நல்ல விஷயங்களுக்கு உன்‌ கண்களைத்‌ 
திறந்துகொள்‌, ஆனால்‌ பாவம்‌ நிறைந்த சந்தோஷமே மகிழ்வு நிறைந்த 
குன்மைக்கு வழியாக உள்ளது என்று நம்பி வஞ்சிக்கப்பட்டுவிடாதே. உன்‌ 
செயல்கள்‌ யாவற்றிற்கும்‌ நீ தேவனிடத்தில்‌ கணக்கு ஒப்புவிக்க வேண்டும்‌ 
என்பதைச்‌ சிந்தையில்‌ வைத்துக்கொள்‌” என்று கூறினார்‌. 

வாழ்வில்‌ சந்தோஷத்தைக்‌ கண்டறிதல்‌ என்பது பாவத்தின்‌ சந்தோஷக்‌ 
தில்‌ உள்ளக்களிப்படைதல்‌ என்பதாக அர்த்தப்படுவதில்லை (எபி. 11:25). 
மகிழ்ச்சியான வாழ்வினால்‌ நாம்‌ நமது இருதயங்களில்‌ இருந்து வருத்தத்தை 
நீக்கப்போட வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, 
நமது மாம்சத்தில்‌ இருந்து தீமையை எடுத்துப்போட்டுவிட வேண்டும்‌ 
என்றும்‌ விரும்புகின்றார்‌. சந்தோஷமாக வாழுதல்‌ என்பது நீதியுள்ள வாழ்‌ 


வாக உள்ளது. பாவத்தின்‌ சந்தோஷங்களில்‌ ஈடுபட்டுக்கொண்டே 
சந்தோஷமாக வாழ முயற்சி செய்தல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது. 


நீ வாலிபனாக இருக்கும்போதே 
தேவனை நினை (12:1-8) 

நமது முதிர்வயதின்‌ நாட்களுக்கு முன்பாகவே தேவனைக்‌ கனப்படுத்து 
வதை நாம்‌ தொடங்கினால்‌, அதை நாம்‌ மிகச்‌ சிறப்பாகச்‌ செய்ய முடியும்‌. 
சாலொமோன்‌, “நீ உன்‌ வாலிபப்பிராயத்திலே உன்‌ சிருஷ்டிகரை நினை, 
தீங்குநாட்கள்‌ வராததற்குமுன்னும்‌, எனக்குப்‌ பிரியமானவைகளல்ல என்று 
நீ சொல்லும்‌ வருஷங்கள்‌ சேராததற்குமுன்னும்‌, ...” என்று கூறினார்‌ (12:1, 
7). முதிர்வயதில்‌ - அதிலும்‌ தேவனின்றி - வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனு 
பவித்தல்‌ என்பது கடினமானதாக உள்ளது. தேவனின்றி முதிர்வயதாகி 
விடுகின்றவர்கள்‌ அவரின்றியே மரித்துப்‌ போகின்றனர்‌. முதிர்வயது வரை 
குள்ளிப்போட்டால்‌, தேவனிடத்தில்‌ திரும்புதல்‌ என்பது அதிகம்‌ கடினமாகி 
விடுகிறது. ஒரு நபர்‌ முதிர்வயதாகின்றபோது, அவர்‌ கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ 
திரும்புவது மிகவும்‌ குறைவானதாகிறது என்பதைப்‌ புள்ளியியல்‌ விபரங்கள்‌ 
காண்பிக்கின்றன. உலகம்‌ முழுவதிலும்‌, சுவிசேஷம்‌ பிரசங்கிக்கப்படும்‌ 
இடங்களில்‌ எல்லாம்‌, இளம்‌ மக்களே அதிகம்‌ பதில்‌ செயல்‌ செய்பவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. 

மக்கள்‌ தங்கள்‌ முதிர்வயதில்‌ தேவனிடத்தில்‌ திரும்புதல்‌ என்பது ஏன்‌ 
வாய்ப்புக்‌ குறைவுள்ளதாக இருக்கிறது? வயதாவதின்‌ விளைவுகள்‌ பற்றிய 
ஓப்புவமைகளின்‌ வரிசையொன்றை நாம்‌ வசனம்‌ 2முதல்‌ 7வரை உள்ள 
பகுதியில்‌ காணுகின்றோம்‌: 


சூரியனும்‌, வெளிச்சமும்‌, சந்திரனும்‌, நட்சத்திரங்களும்‌, அந்தகாரப்‌ 
படாததற்குமுன்னும்‌, மழைக்குப்பின்‌ மேகங்கள்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப 
வராததற்குமுன்னும்‌, வீட்டுக்‌ காவலாளிகள்‌ தள்ளாடி, பெலசாலிகள்‌ 
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கூனிப்போய்‌, எந்திரம்‌ அரைக்கிறவார்கள்‌ கொஞ்சமானதினால்‌ ஓய்ந்து, 
பலகணிவழியாய்ப்‌ பார்க்கிறவர்கள்‌ இருண்டு போகிறதற்குமுன்னும்‌, 
எந்திர சத்தம்‌ தாழ்ந்ததினால்‌ தெருவாசலின்‌ கதவுகள்‌ அடைபட்டு, 
குருவியின்‌ சத்தத்துக்கும்‌ எழுந்திருக்க வேண்டியதாகி, கதேவாத்தியக்‌ 
கன்னிகைகளெல்லாம்‌ அடங்கிப்‌ போகாததற்கு முன்னும்‌, 
மேட்டுக்காக அச்சமுண்டாகி, வழியிலே பயங்கள்‌ தோன்றி, 
வாதுமைமரம்‌ பூப்பூத்து, வெட்டுக்கிளியும்‌ பாரமாக, பசித்தீபனமும்‌ 
அற்றுப்போகாததற்கு முன்னும்‌, மனுஷன்‌ தன்‌ நித்திய வீட்டுக்குப்‌ 
போகிறதினாலே, துக்கங்கொண்டாடுகிறவர்கள்‌ வீதியிலே 
திரியாததற்குமுன்னும்‌, வெள்ளிக்கயிறு கட்டுவிட்டு, பொற்கிண்ணி 
நசுங்கி, ஊற்றின்‌ அருகே சால்‌ உடைந்து, துரவண்டையில்‌ உருளை 
நொறுங்கி, இவ்விதமாய்‌ மண்ணானது தான்‌ முன்னிருந்த பூமிக்குத்‌ 
திரும்பி, ஆவி தன்னைத்‌ தந்த தேவனிடத்திற்கு மறுபடியும்‌ 
போகாததற்குமுன்னும்‌, அவரை உன்‌ வாலிபப்‌ பிராயத்திலே நினை. 


முதிர்வயதில்‌, உணர்வுகள்‌ மங்கிவிடுகின்றன. கைகள்‌ (வீட்டுக்‌ 
காவலாளிகள்‌) நடுங்கத்‌ தொடங்குகின்றன, கால்கள்‌ (பெலசாலிகள்‌) 
வளைந்து விடுகின்றன. பற்கள்‌ (எந்திரம்‌ அரைக்கறவர்கள்‌) வெறுமனே 
நிற்கின்றன, கண்கள்‌ (பலகணிகள்‌) மங்கலாகி விடுகின்றன. உடலானது 
மூளையின்‌ அறிவுறுத்தலுக்கு ஒருகாலத்தில்‌ செய்ததுபோல்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்ய இயலாத அளவுக்கு வலுக்குறைந்து போகிறது. முதிர்வயதான மக்கள்‌ 
தேவனுக்காக வாழ்வதைப்‌ பற்றி நினைக்கையில்‌ ஊக்கம்‌ இழந்துபோகின்‌ 
றனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இளம்‌ வயதைத்‌ தேவனின்றி வீணாக்கி விட்டதாகக்‌ 
கண்டறிகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனுக்குக்‌ கொடுக்கத்‌ தங்களிடம்‌ அதிக 
நேரமோ அல்லது சக்தியோ எஞ்சியிருப்பதில்லை என்று அஞ்சுகின்றனர்‌. 
அவர்கள்‌ தேவனிடம்‌ தங்களை மன்னிக்கும்படியும்‌ தங்கள்‌ முதிர்வயதில்‌ 
குங்களை ஏற்றுக்கொள்ளும்படி அவரிடத்தில்‌ கேட்டுக்கொள்வதும்‌ 
சரியானதாய்‌ இராது என்று நம்புகின்றனார்‌. ஆனால்‌ அது உண்மையல்ல. 
இளைஞரோ முதியவரோ, யாராயிருப்பினும்‌ உண்மையாய்‌ மனந்திரும்பி 
தேவனிடம்‌ தங்களை ஓப்புவிக்கின்ற யாவரையும்‌ மன்னித்து ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளவே தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. 

முதிர்வயதான மனிகர்‌ பற்றிய வார்த்தைச்‌ சித்தரிப்பை சாலொமோன்‌ 
தொடர்ந்தார்‌. காதுகள்‌ கேட்க இயலாக அளவுக்கு மந்தமாகின்றன (எந்திர 
சத்தம்‌ தாழ்ந்ததினால்‌ தெருவாசலின்‌ கதவுகள்‌ அடைபட்டு), இருப்பினும்‌ 
வயதான ஒருவர்‌, காலைவேலையில்‌ ஒரு குருவியின்‌ சத்தம்கூடத்‌ தன்னை 


எழுப்பிவிடும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ குறைவாகவே தூங்குகின்றார்‌. குரலானது 
தனது இசைலயத்தை இழந்து போகிறது (தேவாத்தியக்‌ கன்னிகைகள்‌ 
அடங்கிப்போகின்றனர்‌). மேட்டைக்‌ கண்டு பயம்‌ என்பது வயது ஏற ஏற 
அதிகமாகிறது. முடி நரைத்துப்‌ போகிறது (வாதுமை மரம்‌ பூப்பூத்து). 
அவரால்‌ இனியும்‌ கனத்த சுமைகளைத்‌ தூக்க இயலாமற்‌ போகிறது 
(வெட்டுக்கிளியும்‌ பாரமாக), மற்றும்‌ அவரது உடல்‌ ரீதியான விருப்பங்கள்‌ 
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குவறுகின்றன (பசித்தீபனமும்‌ அற்றுப்போகிறது). அவர்‌ தமது நித்திய 
வீட்டிற்கு செல்லவேண்டிய நாள்‌ விரைவில்‌ வரும்‌ என்றும்‌ துக்கம்‌ 
கொண்டாடுகின்றவர்கள்‌ வீதியில்‌ திரிவார்கள்‌ என்றும்‌ அறிதின்றார்‌. 
12:6ல்‌ மரணம்‌ இரு உருவகங்களில்‌ விவரிக்கப்படுகிறது: “வெள்ளிக்‌ 
கயிறு கட்டுவிட்டு, பொற்கிண்ணி நசுங்கி, ஊற்றின்‌ அருகே சால்‌ உடைந்து, 
துரவண்டையில்‌ உருளை நொறுங்கி.” உயிரின்‌ வெள்ளிக்கயிறு 
கட்டுவிடும்போது, விளக்கானது விழுந்து உடைந்து போகிறது. இன்னொரு 
உருவகத்தில்‌, உருளை நொறுக்கப்படுகிறது, மற்றும்‌ குடம்‌ கிணற்றருகில்‌ 
விடப்படுகிறது. உடலானது தான்‌ உண்டாக்கப்பட்ட மண்ணுக்குத்‌ 
திரும்புறெது (ஆதி. 2:7), மற்றும்‌ ஆவி தன்னைத்‌ தந்த தேவனிடத்திற்குத்‌ 
இரும்புகிறது (12:7, 8). தேவனுக்காக நாம்‌ எதைச்‌ செய்வதற்கு 
திட்டமிட்டாலும்‌, அதை அந்தக்‌ காலம்‌ வரும்முன்பாகவே 
செய்யவேண்டும்‌. நித்தியத்திற்காக நாம்‌ எந்த ஆயத்தம்‌ செய்தாலும்‌ 
அவைகள்‌ முன்னதாகவே செய்யப்பட வேண்டும்‌. ஆயத்தத்தைப்‌ 


புறக்கணிக்கிற வாழ்வானது கடைசிக்‌ கணக்கொப்புவிப்பில்‌ பயனற்றதும்‌ 
வீணானதுமாக உள்ளது. 


சத்தியத்தை உணர்ந்து அறியுங்கள்‌ (12:9-14) 

பிரசங்கியாரான சாலொமோன்‌, தமது போராட்டங்களின்‌ மத்தியிலும்‌ 
தமது ஞானத்தைப்‌ பிறருடன்‌ பகிர்ந்துகொள்ளக்‌ கூடியவராக இருந்தார்‌. 
அவர்‌ தமது மக்களுக்குப்‌ போதிப்பதற்குப்‌ பல நீதிமொழிகளைத்‌ தொகுத்‌ 
குமைத்தார்‌. சத்தியம்‌ மற்றும்‌ நீதி பற்றிய தமது வார்த்தைகளைச்‌ செய்தித்‌ 
தொடர்புபடுத்த அவர்‌ சரியான வழியை ஆராய்ந்து பார்த்தார்‌ (12:9, 10). 

ஞானியின்‌ வாக்கியங்கள்‌ தாற்றுக்கோல்களைப்‌ போல்‌ மனச்சாட்சி 
யைக்‌ குத்தி, செயல்பாட்டை ஊக்கப்படுத்துவதாக உள்ளன (12:11). 
தாற்றுக்கோல்‌ என்பது கூர்மையான முனைகொண்ட ஒரு குச்சி அல்லது 
கோலாக இருந்தது, இது இளம்‌ எருதைப்‌ பழக்கப்படுத்தப்‌ பயன்பட்டது. 
இந்த நீதிமொழிகள்‌ இவற்றின்‌ போதகர்களால்‌ அறையப்பட்ட ஆணி 
களைப்‌ போல்‌ இருந்தன. 

பின்பு சாலொமோன்‌, தமது குமாரனுக்கு அவன்‌ எதைக்‌ 
கேள்விப்படுவான்‌, எதில்‌ போதிக்கப்படுவான்‌ என்பவற்றை 
ஜாக்கிரதையாய்‌ நிறுத்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ என்று புத்தி கூறினார்‌ (12:12). 
அறிவுமிகுந்தவார்கள்‌ என்று உரிமைகோரிக்‌ கொண்டவர்களால்‌ முடிவற்ற 
கருத்துக்கள்‌ வெளிப்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளன. அவற்றைப்‌ படித்தலும்‌, 
அவற்றில்‌ எவை உண்மையானவைகளாய்‌ இருக்கன்றன என்று முடிவு 
செய்தலும்‌ களைப்பை ஏற்படுத்தக்‌ கூடியதாக இருக்கக்கூடும்‌, ஆனால்‌ 
நமக்குப்‌ போதிக்கப்பட்டவற்றை நாம்‌ பரிசோதித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 
உண்மையைப்‌ பற்றிக்கொண்டி ராத எதுவும்‌ ஞானமாக இருப்பதில்லை. 

சாலொமோன்‌ தமது எல்லா ஞானத்துடனும்‌, பல ஆண்டு 
களாக, வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைக்‌ கண்டறிவதற்கு நாடினார்‌. பிரசங்கி 
புத்தகத்தின்‌ முடிவில்‌ அவர்‌, “காரியத்தின்‌ கடைத்தொகையைக்‌ 
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கேட்போமாக, தேவனுக்குப்‌ பயந்து, அவர்‌ கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்‌, 
எல்லா மனுஷர்‌ மேலும்‌ விழுந்த கடமை இதுவே. ஓவ்வொரு கிரியையை 
யும்‌, அந்தரங்கமான ஓவ்வொரு காரியத்தையும்‌, நன்மையானாலும்‌ 
தீமையானாலும்‌, தேவன்‌ நியாயத்திலே கொண்டுவருவார்‌”? என்று 
எழுதினார்‌ (12:13, 14). 


முடிவுரை 
சாலொமோனின்‌ முடிவே நமது முடிவாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌: 
“தேவனுக்குப்‌ பயந்து, அவர்‌ கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்‌.” அதுவே வாழ்வு 
பற்றிய எல்லாமுமாக உள்ளது! அவருக்காக நமது வாழ்வை வாழுதல்‌ 
மற்றும்‌ நியாயத்தீர்ப்புக்குத்‌ தயாராக இருத்தல்‌ என்பதே எல்லாவற்றிலும்‌ 
ஞானமுள்ள வாழ்வோட்டமாக உள்ளது (மத்‌. 25:31-46). நாம்‌ செய்கின்ற 
எல்லாச்‌ செயல்களுக்கும்‌, அவைகள்‌ இரகசியமானவைகளாக இருப்‌ 
பினும்‌, அவைகள்‌ நல்லவைகளாக அல்லது இயவைகளாக இருப்பினும்‌, நாம்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ கணக்கு ஒப்புவித்தாக வேண்டும்‌. பவுல்‌, “தேவன்‌ 
இயேசுகறிஸ்துவைக்‌ கொண்டு மனுஷருடைய அந்தரங்கங்களைக்‌ குறித்து 
நியாயத்தீர்ப்புக்‌ கொடுக்கும்‌ நாளிலே” என்பது பற்றிப்‌ பேசினார்‌ (ரோம. 
2:16). தேவனுக்குப்‌ பயந்து அவரது கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்‌ 
கின்றவர்கள்‌, அந்த நாள்‌ வரும்போது அகமகிழக்‌ காரணம்‌ கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌ (1 பேது. 4:13). 
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